पघुरूल्तव्कऊ में स्कयया हछै-- 


भारत की एकता और अखण्डता तथा अनेकविध 
समस्याओं के मूल में कुछ लोगों के यहाँ के मूल निवासी 
होने और कुछ (आर्यों) के बाहर से आ यहाँ के मूल 
निवासियों को युद्ध में पराजित कर इस देश पर बलात्‌ 
अधिकार कर लेने की धारणा है । अंग्रेज़ों ने अपने राज- 
नैतिक स्वार्थ के कारण इस भिथ्या धारणा को जन्म दिया 


हम इन्हीं मिथ्या धारणा आओ में जी रे हैं। 

इस थुस्तक में ऐतिहासिक, पुरातात्त्विक तथा वैज्ञा- 
निक परिप्रेक्ष्य में इस विषय पर विस्तारपूर्वक विचार 
किया गया है। मानवसुष्टि, जलप्लावन, हड़प्पा व मोहन- 
जोदडो की सभ्यता, भाषाविज्ञान, आये और द्रविड़, 
आये-दास-दस्यु, आर्यो के मूलस्थान विषयक विभिन्‍न मतों, 
आरयों के धामिक विश्वासों, यज्ञों, खान-पान, सामाजिक 
जीवन व शासन व्यवस्था आदि विषयों पर एक सौ से _ 


_अधिक ग्रन्थों के आधार पर विवेचन हुआ है। इस प्रकार 


जप न मे हि 


७ फयिएछएफ "अत 


औधाएं 5॥450व7 


आर्यों का आदिदेश 
रा छ्तीर 
उनकी सभ्यता 


लेखक 
चरूलाउती खिशायानतनन्‍न्‍द स्तचूचकसू्यल्त्री 


भूमिका 
स्लॉ० व्वस्तच्शाम्त्र व्जानसलब्क 
अध्यक्ष, लोकसभा 


प्रस्तावना 


उतरी यूछरूपाच्यनन्‍तच्द पन्‍ल्न 
रक्षामन्त्री 


इण्टरनेशनल आर्यन फाउण्डेशन, बम्बई 


प्रकादक : 


इण्टरनेशनल आरयंन फ़ाउण्डेशन, 
३०२, कैप्टन विल्ला 

मौंट मेरी रोड, बान्दरा, 
बम्बई-४०००५० 


6 ऐ सर्वाधिकार लेखकाधीन 


प्रथम संस्करण १६८६ 


मूल्य : साठ रुपये 


मुद्रक : 

दुर्गा मुद्रणालय, 

सुभाषपार्क एक्सटेंशन, 

नवीन शाहदरा, दिल्‍ली-११००३२ 


है" 30% | 9. 4०#ं की स. 


भूमिका 


आज देश में विघटनकारी तत्त्वों द्वारा प्रादेशिकता, 
जातीयता आदि पर आधारित संकीर्ण विचारों को बढ़ावा 
देकर जनमानस को भ्रमित करने का जो प्रयास किया जा रहा 
है उसे रोकने के लिए आवश्यक है कि हम अपने भारत देश 
_और उसकी सभ्यता केअतीत का सही मूल्योकित करें । स्वामी 
विद्यानन्द सरस्वती ने, अपनी कृति “आर्यों का आदिदेश और 
उनकी सभ्यता' में इस कत्त॑व्य को भलीभाँति निभाया है। 
निश्चय ही उनकी यह सामयिक रचना राष्ट्र में एकता की _ 
.. भावना को उभारने में सहायक होगी । 
स्वामीजी ने इस मत की पुष्टि में अनेक प्रमाण प्रस्तुत 
किये हैं कि आर्यजन इसी देश के आदिवासी हैं और वेद मानव 
को ईइवर द्वारा प्रदत्त आदि ज्ञानपुँज है। वैदिककालीन 
, सभ्यता अति उन्नत थी। उस काल में नारी की स्थिति अति 
उच्च, सम्मानित तथा गौरवमयी थी। यद्यपि वैदिककालीन 
शासव व्यवस्था मुलत: राजतन्ऋत्मक थी, परन्तु वह लोकतन्‍्त्र _ 
- पर आधारित थी। गाए 
स्वामी विद्यानन्द सरस्वती की इस कृति के बारे में अपने 
मनोदुगार व्यक्त करते हुए मुझे हादिक प्रसन्नता हो रही है। 
मुझे पूर्ण विश्वास है स्वामीजी की इस शोधपूर्ण कृति का 
विद्वानों के बीच समादर होगा। 


नई दिल्‍ली बलराम जाखड़ 
१६।६।८६ (डॉ० बलराम जाखड़) 
अध्यक्ष, लोकसभा 


प्रस्तावना 


विद्वप्रसिद्ध इतिहासवेत्ताओं ने अलग-अलग समय में आयों के आदिदेश के 

बारे में अलग-अलग धारणाएँ निरूपित की हैं । स्वामी विद्यानन्द सरस्वती ने अपने 

शोधकार् 'आर्यों का आदिदेश और उनकी सम्यता' में इन धारणाओं का विश्लेषण 

“ आये भारत के बाहर से आक्रामक के रूप में आये या वे यहाँ के मूल निवासी 
थे-इसकी तह में जाने के लिए लेखक ने वेदों, पुराणों, उपनिषदों, शतपथ ब्राह्मण, 

मनुस्मृति, वाल्मीकि रामायण, महाभारत आदि ग्रन्थों का ही अध्ययन नहीं किया, 

बल्कि इस दिशा में काम करनेवाले सभी सुप्रसिद्ध भारतीय और पाइचात्य इतिहास- 

वैत्ताओं द्वारा रचित ग्रन्थों का भी अनुशीलन किया है। भारत में हड़प्पा और 
मोहनजोदड़ो में किये गये उत्खनन में प्राप्त सामग्री उन्हें अपने निष्कर्ष पर पहुँचने 

में काफ़ी सहायक हुई । उनका स्पष्ट मत है कि आर्य॑ लोग इसी देश के मूल निवासी 


हैं और उनसे पहले यहाँ कोई जाति नहीं रहती थी । कला, संस्कृति और सम्यता की 


सम्बन्धों के बाय पा कया में यह धारणा निमूल है कि ये दोनों एक-दूसरे से भिन्‍न हैं या 


->+-ज८--८ प्रा जज््+-+-++ ५५ बट --522724. 


_ इनमें से किसी एक ने दूसरे पर आक्रमण । 
लेखक का यह शोधकार्य भारत के आदिकालीन इतिहास पर एक ऐसा प्रकाश 


परनिःसन्देहगौरवान्वित अनुभव कर सकं। 
इतिहासवेत्ताओं को यह पुस्तक रुचिकर लगेगी, क्योंकि इसमें हमारे इतिहास 


; कक“ न-++ । एक इतिहासवेत्ता न होने के कारण इस विषय 
पर जिसके सम्बन्ध में विद्वानों में विभिन्‍न मत है, अधिकास्पूबंक कोई -विर्णायक _... 
दृष्टिकोण अपनाने की चेष्टा करना मेरे लिए धृष्टता होगी, परन्तु इतना तो सर्व- 
मान्य है कि हमारे अनुभवों ने हमें विभिन्‍न देशों के ब्रीच मेत्री एवं सोहादंपूर्ण ढंग ढंग 
सेरहनेकीशिक्षा दीहै। प 
मैं समभता हें कि यह पुस्तक भारत की एकता को और पन्थ-निरपेक्षता के 
<खिद्धान्त को बल देने के अपने उद्देश्य मेंसफल होगी। >ररनआ 
१०वितस्वर शृश८६... -- क्ृष्णचन्द्र पन्‍्त 
(रक्षामन्त्री, भारत ) 


आशीवंचन 


वेद में आये 'आर्य', 'दस्यु' आदि शब्द गुणवाचक हैं, जातिविशेष के वाचक . 
नहीं । इन शब्दों के वास्तविक अर्थों को न समभकर पाइचात्य विद्वानों ने यह सिद्ध 


करने का यत्न किया कि आर्य नाम से पुकारे जानेवाले लोग भारत के मूल निवासी 


नहीं हैं। इस देश के मूल निवासी वे लोग हैं जिन्हें आज आदिवासी या पिछड़ी. 


मन्त्रों के काल्पनिक अर्थ करके यह भी कहा गया कि उत्तर भारतीय आये विदेशी 
आक्रान्ता हैं जिन्होंने बाहर से आकर यहाँ के मूल निवासियों --द्रविड़ों पर तरह- 
तरह के अत्याचार किये और उन्हें परास्त कर इस देश की धरती पर बलातू 
अधिकार कर बैठे । 

पाइश्चात्य मतानुसार जिन आर्यों ने ऋग्वेद जैसा महान्‌ (और निविवाद रूप 
से संसार का सबसे पहला) ग्रन्थ लिखा, उन्होंने अपनी इतनी भारी विजय का 
कहीं कोई उल्लेख नहीं किया । संसार में कौन ऐसी सभ्य जाति है जिसने अपनी 
विजयगाथा न लिखी हो । यदि लंका विजय का उल्लेख रामायण में और पाण्डवों 
की विजय का उल्लेख “जय” (महाभारत) में पहाँ के कवि कर सकते थे तो आयों 
ने तथाकथित द्रविड़ों पर जो महान्‌ विजय प्राप्त की, उसका संकेत तक भी किसी 
ग्रन्थ में क्यों नहीं मिलता ? स्पष्ट है कि न आय बाहर से आये और न यहाँ के 


(बनती -िननीनिनगभग-+ न जनिभीतीनी- ++++- नमन 


तथाकथित पूर्व निवासी द्रविड़ आदि को यहाँ से खदेड़ा गया | यह पाइचात्यों की 
_एक कूटनीतिक चाल़-ओऔ। [77% कस <--ूडड छठ: 

आर्यों के विदेशी आकान्ता होने की मिथ्या तथा राष्ट्रविरोधी मान्यता का 
प्रत्याख्यान होना नितान्त आवश्यक है। श्री स्वामी विद्यानन्द सरस्वती इस दिशा 
में प्रयास कर रहे हैं। प्रस्तुत ग्रन्थ उसी का परिणाम है। प्रभु उन्हें इस अभियान 
में सफलता प्रदान करे । 

सर्वानन्‍्द सरस्वती 
अध्यक्ष 
बैदिक यतिमण्डल, दीनानगर (पंजाब) 


प्रकाशकौय वक्‍तव्य॑ 


यदि किसी का भविष्य बिगाड़ना हो तो उसके अतीत को बिगाड़कर यह 
काम आसानी से किया जा सकता है। अतीत को सर्वंथा मिटाना किसी प्रकार 
सम्भव नहीं, किन्तु उसके स्वरूप को विकृत कर उसके प्रति घृणा उत्पन्न करना 
सम्भव है । अंग्रेज़ों के भारत में आने का प्रयोजन इस देश पर शासन करना था। 
अपनी सत्ता को स्थायित्व प्रदान करने के लिए यहाँ के लोगों में फूट डालना 
आवश्यक समभा गया । इसके लिए उन्होंने कुछ लोगों के इस देश के मूल निवासी 
(आदिवासी) होने और कुछ के विदेश से आकर यहाँ के मूल निवासियों को 
पराजित कर इस देश पर अधिकार कर बैठने के विचार को जन्म दिया। 
आज भारत की एकता व अखण्डता तथा उसकी अनेकविध समस्याओं के 
समाधान में सबसे बड़ी ब्राधा आर्यों के विदेशी कहे जाने की _मिथ्या धारणा है। 
आश्चर्य और दुःख की बात तो यह है कि देश के स्वतन्त्र होने के चालीस वर्ष बाद 
भी हम इन्हीं मिथ्या कल्पनाओं में जी रहे हैं। अब यह भी कहा जाने लगा है कि 
यदि दो सौ वर्ष पूर्व आनेवाले अंग्रेज विदेशी थे तो तीन हज़ार वधे पूर्व बाहर से 
आनेवाले आरय॑ विदेशी क्‍यों नहीं ? 
आज से कुछ वर्ष पूर्व 'आरयों का आदिदेश' नाम से इस विषय की एक छोटी- 
सी पुस्तक स्वामी विद्यानन्दजी ने लिखी थी। ३२ पृष्ठों की उस पुस्तक का 
सर्वत्र भारी स्वागत हुआ और शी ध्र ही उसका देश की सभी प्रमुख भाषाओं तथा 
दो विदेशी भाषाओं में अनुवाद हो गया और हाथों हाथ लगभग ५४० हजार प्रतियाँ 
* निकल गयीं । तब इस विषय की पूरी जानकारी देने के लिए ऐतिहासिक, पुरा- 
तात्त्विक तथा वैज्ञानिक परिप्रेक्ष्य में लिखी गई युक्ति-प्रमाण पुर:सर सर्वागपूर्ण 
पुस्तक की आवश्यकता अनुभव हुई जिससे इस देश की एकता, अखण्डता और 
उसके प्राचीन गौरव की रक्षा हो सके । इसी आवश्यकता की पूर्ति के लिए प्रस्तुत 
पुस्तक लिखी गई है। प्रख्यात ियायासकी य इस कम हिन्दी तथा अंग्रेजी में 
222०2: टन डे विषयों के प्रामाणिक, पुरस्कृत तथा देश-विदेश में प्रशंसित अनेक ग्रन्थों 
पुस्तक की रचना को है जिसके लिए हस उनके आओरी हैं की पके लिए 
अत्यन्त व्यस्त होते हुए भी लोकसभाध्यक्ष डॉ० बलराम जाखड़ ने इस महत्त्व- 
पुर्ण ग्रन्थ की भूमिका और रक्षामन्त्री श्री कृष्णचन्द्र पन्‍्त ने इसकी प्रस्तावना 
खिलने की कृपा की--एतदर्थ उनका अनेकश:ः धन्यवाद । 
देवेन्द्रकुमार कपूर 


अध्यक्ष, इण्टरनेशनल आय॑न फ़ाउण्डेशन 


विषय-सचो 


प्रस्तावना 
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अ्रस्तावना 


भारत पर लिखे गये इतिहासों पर दृष्टिपात करने पर एक बात जो सबसे 
पहले उभरकर सामने आती है, वह यह है कि अब तक के लिखे गये इतिहास राज- 
नैतिक स्वार्थ, जातीय पक्षपात व साम्प्रदायिक हितों के तक़ाज़ों से लिखे गये हैं, 
जिन्हें वस्तुपरक नहीं माना जा सकता | प्राचीन इतिहास का लोप होने या उसके 
विकृत होने का एक कारण विजेता जातियों द्वारा विजित जाति की सम्यता, संस्कृति 
और साहित्य का लोप होना है। भारत पर अनेक बार शक, हुण, यवन जैसी बबंर 
जातियों के आक्रमण हुए। इनके पद्चात्‌ तुर्क, मंगोल, अरब आदि जातियों के 
आक्रमण कितने घातक थे, इसे सब इतिहासवेत्ता जानते हैं । इत बबंर जातियों ने. 
केवल इस देश के घमं, सभ्यता और संस्कृति का विनाश किया, अपितु विपुल 
वाहुमय को भी भस्मसात्‌ कर दिया । नाबच्दा और जिक्रमशिला विश्वविद्यालयों 
के विद्याल पुस्तकालय जलाये जावे-की घटनाएं इतिहाय्रप्रसिद्ध-हैं । 
जिस इतिहास को हम आज भारत का इतिहास मानते हैं, वह विशेष उहेश्य 
को लेकर योजनाबद्ध रूप से 20% 3: ने नया के विद्वानों हुआ इतिहास है। 
भारतीयों का उद्धार करने की आड़ में अपने साम्राज्य का निर्माण करना उनका 
लक्ष्य था। ईसाइयत के प्रचार से भारत का उद्धार करने के उत्सुक अंग्रेज़ों के लिए 
यह सिद्ध करता जरूरी था कि भारत के लोग सदा से बबंर और असम्य रहे हैं। 
कारण ? यदि उन्हें सम्य मान लिया जाय तो फिर वे उन्हें सम्य बनाने का दावा 
कसे करते ? १७४७ में प्लासी की लड़ाई में सफलता प्राप्त करने के कुछ ही दिन 
बाद लॉर्ड मेकाले ने अपने मित्र मिस्टर राउस को लिखा था--“अब केवल 
नाममात्र नहीं, हमें सचमुच नवाब बनना है और वह भी कोई पर्दा रखकर नहीं, 
खुल्लमखुल्ला बनना है।”' इसी योजना के अन्तर्गत १८६६ में आथ्थर ए० 
मैकडानल ने 'संस्क्रत साहित्य का इतिहास” लिखा | उसके कुछ अंश यहाँ दिये जा 


रहे हैं। ये उदधस्ण १६३६ ; में प्रकाशित संस्क रण-से-हैं-- प्रकाशि है + पच्ससचनकन 
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१० आया का आदि देश और उनकी सम्यता 


१. आर्यों के आक्रमण के बाद बड़ी तेज़ी से आय॑सभ्यता ने भारत उपखण्ड 
में एक अनोखा विस्तार कर लिया ।--पृष्ठ ७ ३ 
२. वास्तव में श्वारत-सें इतिहास का अस्तित्व ही नहीं है। ऐतिहासिक 
अस्मिता का इतना अभाव है किसारे संस्कृत साहित्य पर इसकी छाया पड़ी है और 
कालक्रम का तो संस्कृत साहित्य में सवंथा अभाव है ।--प्ृष्ठ १० | 
हाय नहीं किया।-. पृष्ठ ११ 
४. प्ारत जल अननेननट200 $कह > ० । वे पदिचमोत्त री ] 
घाटियों पर उतरे जहाँ भारत की समतरल भूमि पर सदा आक्रप्णों की लहरें. 
आती रहीं ।--प्रृष्ठ ४० | 
४. इस प्रकार छठी शताब्दी की ऐतिहासिक पृष्ठभूमि से हटकर महान्‌ 
राजा विक्रमादित्य किवदन्ती के क्षेत्र में चला जाता है ।--प्रृष्ठ ३२३ 
ढ्ं सह अकओ सपूर्व काल में जिन आरयों ने भारत को जीता थ+-वे-स्वयं पुराने 
समय से बाहरी आक्रमणों के शिकार होते चले आये थे ।---पृष्ठ ४०५ 
७. बेहिस्तून तथा पर्सीपोलिस के शिलालेख बताते हैं कि सायरस १ का पुत्र 
दरायूस हिस्तेस्पीस केवल गान्धार पर ही नहीं, भारत के लोगों पर भी राज करता ; 
था। हिरोडोटस भी कहता है कि वह बादशाह उत्तर भारत पर शासन करता 
था। ईरानी साम्राज्य को भारत सबसे कीमती भेंट देता था तथा जिस सोने के. ' 
रूप में वह मेंट दी जाती थी वह किसी पूर्वी मरुस्थल से आता था जिसे खोदने ९ 
वाली चींटियाँ लोमड़ी से भी बड़ी होती थीं ।--प्रृष्ठ ४० ६ 
८. ईसा-पुर्वे १२० से १७८ ईसा के बाद तक कुशान जातियाँ भारत फ़र-- 
आक्रमण करने में अगुआ थीं"*'उसकी स्मृति भारत के लोगों के 'शक वर्ष के-रूप- 
में आज तक सेंजोकर रबी है। इसका आरम्भ ईसवी सन्‌ ७८ से होता है जब 
उस जाति के सबसे बड़े राजा कनिष्क का राज्याभिषेक हुआ था | *“इसके बाद 
शकों के आक्रमण होते रहे “भारत के अनेक राज्यों के टुकड़े हो गये ।*-“ईसवी 
सन्‌ १००० के आसपास भारत को मुसलमानों ने जीता ।--५० ४१३ । 
_--अस प्रकार मरत सदा से हारने वाला देश रहा है--.यद्द सार-संक्षेप है उस 
“... । इतिहास का जिसे मिथ्या होते हुए भी हमने अपनी मानसिक दासता के कारण 
। आऑग्लवाक्यं-प्रमाणम्‌' के अनुसार स्वीकार किया हुआ-है+ । 
वास्तव में इस मत के प्रवत्तंक मैक्समूलर थे । अपने मत का प्रतिपादन करने 
के लिए उन्होंने बलपूर्वक कहा कि पाणिनि के समय तक तो भारतीय लोग 
लिखना-पढ़ना भी नहीं जानते थे। अपनी पुस्तक 'प्राचीन संस्कृत साहित्य का ८ 
इतिहास' में उन्होंने अपने पूर्वाग्नह को खुलकर व्यक्त किया, परन्तु वेदिक सभ्यता 
के इतने ऊँचे शिखर पर पहुँचा हुआ समाज लेखन से अपरिचित रहे, इसकी कोई 


जलक |... 
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कल्पना भी नहीं कर सकता । वस्तुतः वेदों की भाषा, काव्य-सौष्ठव, अन्तवेस्तु और 
वैचारिक गम्भी रता को देखते हुए कौन मान सकता है कि इनकी रचना निरक्षर 
लोगों द्वारा सम्भव थी ? सन्‌ १७८६ में रॉयल एशियाटिक सोसायटी ऑफ़ बंगाल 
के मंच से दिये गये अपने भाषण में सर विलियम जोन्स ने कहा था--'संस्कृत 
भाषा की प्राचीनता चाहे जो भी हो, उसका गठन अद्भुत है। वह ग्रीक से अधिक 
निर्दोष, लेटिन से अधिक सक्षम और इनमें से किसी की भी तुलना में अधिक 
परिमाजित है ।”'* संस्क्षत के सम्बन्ध में कही गई इस बात को उच्छल भावोदगार 
नहीं माना जा सकता । भाषा का विकास शून्य में नहीं होता । वह मानव-समाज 
के सांस्कृतिक संघर्ष के बीच अजित ज्ञान, अनुभव, कौशल, चिन्तन और प्रत्ययन का, 
डसकी अनुभूति, अभिरुचि और सौन्दर्य-दृष्टि का, उसके भौतिक योगक्षेम, नैतिक 
मूल्य, चेतना और सामाजिक सम्बन्धों, संस्थाओं और व्यवस्थाओं का याथातथ्य 
प्रतिबिम्ब होता है। यह एक सार्वभौम निरपवाद नियम पा । वैदिक भाषा की यह 
सम॒द्धि इस बात का अकाट्य प्रमाण है कि वैदिक जन सम इ म 
विकसित सभ्यता के निर्माता थे। उन्हें सामान्य पशुचारे के रूप में 
करना तथ्यों के विपरीत है। 
: मैक्समूलर के अनुसार वेदों को श्रुति इसलिए कहा जाता रहा है, क्योंकि 
इनका संक्रमण और प्रसार श्रृत-परम्परा से ही होता रहा है। यह इस बात का 
सूचक है कि वैदिक काल में लेखन का प्रचलन नहीं था, परन्तु मंक्समुलर की इस 
मान्यता के अनुसार तो वेद ही नहीं, ब्राह्मणों, आरण्यकों, और उपनिषदों आदि 
तक के काल में, यहाँ तक कि पाणिनि के समय तक, लेखन का प्रचलन नहीं था.। 
इससे तो इन सबका संक्रपण और प्रप्तार श्रुत-परम्परा से ही सिद्ध होता है । तब 
वेदों की तरह इन सबका नाम भी श्रुति क्यों नहीं है ? यदि मैक्समूलर इस प्रश्न 
का उत्तर ढूँढते तो उन्हें 'श्रुति' शब्द के पीछे कोई अन्य कारण दिखाई देता (सच_ 
तो यह है कि यदि वैदिक भारत लेखन से परिचित सिद्ध हो जाता है तो उनका-यह- 
कहना मिथ्या सिद्ध हो जाता है कि प्राचीत काल में भारतीयों का कोई इतिहास 
उपलब्ध नहीं है। ऐसी स्थिति में उनके द्वारा_ गढ़े गये इतिहास-की-प्रस्मर्मभिकता 
ऊंचे रह-सकती थी? इसलिए वह ऐसे प्रत्येक वक्ष का प्रत्याक्यान करते चले. 
गये जिससे उस काल में लेखन-के-प्रकलत-की-पुष्टि हो सकती-। 

रप्सन के अनुप्तार “पाणिनि के युग-प्रवत्तेक ग्रन्थ में वणित उच्च और शुद्ध 
भाषा से वैदिक वाडःमय की भाषा निश्चित पू्वंकालीन है। यह आवश्यक नहीं कि 
वह बहुत पूवंकालीन हो । सूत्रग्रन्थ भी, जो निस्सन्देह ब्राह्मणग्रन्थों के उत्तरवर्त्ती 
हैं, एक स्वच्छन्दता दिखाते हैं जो पाणिनि के पूर्ण प्रभाव के पश्चात्‌ आसानी से 
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श्र आर्यों का आदिदेश और उनकी सम्यता 


समझ में नहीं आता ।/”! 
इस लेख में इतनी सचाई है कि सूत्रग्रन्थ पाणिनि से पृर्वंकालिक हैं, पर रेप्सन 
पाणिनि के काल का पता नहीं | वह पाणिति को ३०० ईसा-पूर्व का मानता है, 
«जबकि पूणिनि का ज्ञास्तविक काल विक्रम से लगभग २६५० वर्ष पूर्व है। अनेक 
सूत्रग्रन्थ उससे कई सौ बर्द बूर्व के हैं। पाणिनि स्वयं उनका स्मरण करता है-- 
'युराणप्रोक्तेषु ब्राह्मणकल्पेषु! (अष्टा० ४॥३।१०५) --अर्थात्‌ पाणिनि से पहले 
पुरातन और उनसे अपेक्षाकृत नवीन दोनों प्रकार के सूत्रग्रन्‍्थ बन चुके थे। 
पैद्भीकल्प और आरुणपराजी (आरुण पाराशरी) आदि नूतन सूत्रग्रन्थ थे और 
आदमरथ्यकल्प अपेक्षाकृत नूतन सूत्रग्नन्थ थे, किन्तु थे ये सभी पाणिनि से पूर्व॑- 
कालीन । इससे भी अधिक पाणिनि के अगले सूत्र (४।३।१०६) के अनुसार शौनक 
की शिक्ष।, शौनक की बृहद्देवता, शौनक का प्रातिश/रूत आदि भी बन चुके थे । 
पाणिनि से पहले अनेक वैयाकरण हो चुके थे जिन्हें पाणिनि ने स्मरण किया है । 
इतने अधिक व्याकरण-प्रस्थों की रचना से पूर्व अन्यान्य साहित्य भी रचा गया 
होगा। उसमें चिकित्सा, ज्योतिष, अर्थशास्त्र, घम्मश।स्त्र, दर्शन, विज्ञान आदि 
अन्यान्य चिषयों से सम्बन्धित ग्रन्थ रहे होंगे। इतना विशाल साहित्य मौखिक रूप 
से रचित, प्रसारित तथा सुरक्षित रहा--यह कथन सर्वथा उपहासास्पद है। ये 
न्‍य महाभारत-युद्ध के ३०० वर्ष पश्चात्‌ तक अथवा विक्रम से ३००० बं पूर्व 
तक बन चुके थे, अतः रेप्सतन का अन्यत्र (पृष्ठ ७०) यह लिखना कि ईसा से 
२५०० वर्ष पूर्व आयों ने भारत में प्रवेश किया था, सवेथा अयुक्त है। 
सूत्रों तथा पुरातन स्मृतियों की भाषा महाभ।रत-सदृश है। महाभारत सदुश 
भाषा यास्कीय निरुक्‍त में भी है, अतः यदि यास्क और सुत्रकार ऋषि पाणिनि 
से पहले के हैं तो महाभारत भी पाणिनि से पहले का है। महाभारत (पुना- 
संस्करण ) में यद्यपि शोध का स्थान है, तथापि उसमें पाणिनि से पूर्व के और सूत्र- 
सदृश्ष प्रयोग अधिक हैं । महाभारत में स्पष्ट उल्लेख मिलता है कि मह॒षि वेदव्यास 
ने महाभारत लिखने के लिए गणेश से अनुरोध किया था। गणेश अपने समय के 
आशुलिपि में लिखनेवाले कुशल लेखक (500:72॥० ) थे । उन्होंने कुछ नियत 
शर्तों पर महाभारत लिखना स्वीकार कर लिया था। 


१. 6 [87226 350 0 ह6 ए€ता6 गश्क्वाप्रा8 48 0७॥6ए शा।€- 
एणा, पा०एश्ा ॥0 ॥606858]५ गाए शांटा070, 40 06 ९955०] 
95066७॥ 35 छ650779९० शा 6 एछ०लीानाबॉताए रण एण एथांपां; 
€श्शा [6 8परा95 ए0॥ 876 एा0070060॥9 [66 [4 (8 879॥॥4- 
7858, 509 8 ॥660607 एगंता $ गत] ०गाठशांंप8०)९ ,रींश 6 
एथा०4 ० ॥॥6 गगीपशा०९ ० एथ्या। 

-:(श00०7086 प्लांडइणप॒ ण प्रात, ?. ][3 


प्रस्तावनां १३ 


वेदों, ब्राह्मणों, दर्शनों, उपनिषदों, व्याकरण-ग्रन्थों आदि का विभाग करते 
हुए मण्डल, सुकत, काण्ड, अध्याय, प्रपाठक, पाद, खण्ड आदि का उल्लेख मिलता 
है। ये सब लिखित ग्रन्थों के ही विभाग-उपविभाग हो सकते हैं। अन्य किसी भी 
रीति से इन नामों का औचित्य सिद्ध नहीं किया जा सकता । मौखिक रूप में भी 
एक दिन का पाठ विभिन्‍न शिक्षकों, पाठशालाओं और पीढ़ियों में वही बना रहे, 
और वह भी तब जब उतका आकार भिन्‍न हो, लिखित रचना के अभाव में 
असम्भव है। शतपथ ब्राह्मण और काठक संहिता आदि में वाणी को लिपिबद्ध 
करने का स्पष्ट उल्लेख है।' अथवंवेद में एक स्थल पर कोश अथवा पेटिका से 
निकालकर वेद का पाठ करने और फिर उसे सेभालकर उसी में रख देने का 
उल्लेख इन शब्दों में मिलता है--- 

यस्मात्‌ कोशाबुदभराम वेद तस्मिनतस्तरव दष्स एनम्‌ । 
--अथवे० १६॥७२।१ 

अर्थात्‌ जिस प्रकार पेटी से वेद का ग्रन्थ उठाते हैं और पढ़ चुकने पर उसी में 
रख देते हैं, उसी प्रकार जिस परमेश्वर से हम वेदमय ज्ञान प्राप्त करते हैं, पुनः 
उसी के भीतर उसे समाया पाते हैं। कोश अर्थात्‌ पेटिका में बड़े आकार के ग्रन्थों 
को संभालकर रखने का प्रचलन पुराना है और शायद इसी कारण पिटक और 
कोश विशाल आकार के ग्रन्थों के पर्याय बन गये प्रतीत होते हैं। वेद का यह कथन 
लिंखित या मुद्रित ग्रन्थों के लिए ही साथंक हो सकता है। 

अथवंवेद (७।५०।५) में 'संलिखितम्‌” शब्द पठित है। 'लिख्‌' का अर्थ होता 
है--'अक्षरों का विन्यास'। इस प्रकार 'संलिखितम्‌” का अर्थ हुआ 'लिखा गया 
या लिखा हुआ! । 'सम्‌' उपसगग के साथ इसका अर्थ “अच्छी प्रकार लिखा हुआ या 
शिला आदि पर खुदा हुआ भी हो सकता है। इस प्रकार वेद में लिखने का स्पष्ट 
निर्देश उपलब्ध है। इस सन्दम में ऋग्वेद का यह मन्त्र भी महत्त्वपूर्ण है--'उत 
त्वः पत्यन्‌ न ददर्श बाचमुत त्वः न श्यृणोत्येनाम' (१०।७१।४) । अर्थात्‌ कोई 
वाणी को देखता हुआ भी नहीं देखता और कोई वाणी को सुनता हुआ भी नहीं 
सुनता । वाणी को 'देखना' और 'सुनना” पृथक्‌-पृथक्‌ क्रियाएँ हैं। देखना दृष्टि 
का काम है और सुनना कान का। वाणी तभी देखी जा सकती है, जबकि वह 
लिखित रूप में हो । 

पाणिनि ने 'लोप” का लक्षण करते हुए कहा है--'अदझनं लोप:” (अष्टा० 
११५६) जो कोई वस्तु होकर न रहे, दिखाई न पड़े, उसे 'अदर्शन' कहते हैं, 
अर्थात्‌ विद्यमान के अदर्शन को लोप संज्ञा होती है। जो कभी दृश्य ही न रहा हो 


१. यज्ञमुखे वे यज्ञ रक्षांसि जिघांसन्ति यत्‌ परिलिखति रक्षसां अपहत्य॑ तिसूभिः 
परिलिखति--का० सं० १६।३॥७ 


१४ आया का आदिदेश और उनकी सम्यता 


उसको अदर्शन नहीं कहा जा सकता ।' यदि भाषा लिपिरूप में न होकर श्रुतरूप में 
ही होती तो 'अदद्ानं लोप:' के स्थान पर “अश्रबर्ण लोपः” कहा गया होता और 
“वर्णविनाश' न कहकर “ध्वनिविनाश' कहा गया होता । 

पुरातत्त्व की खोजों के अनुसार ब्लाह्मी लिपि के नमूने मौर्य युग से मिले बताये 
जाते हैं, किन्तु इससे यह सिद्ध नहीं होता कि उक्त लिपि का आविष्कार उसी 
समय हुआ था। यदि मौर्य राजाओं के आदेश की खुदाई करने के लिए ही उस 
लिपि का सर्वप्रथम प्रयोग हुआ था तो उप्तका नाम ब्राह्मी क्‍यों हुआ ? “ब्रह्म शब्द 
का प्रसंगप्राप्त अथ वेदमन्त्र है। वेदमन्त्रों को लिपिबद्ध करने के लिए जिस लिपि 
का प्रयोग किया गया है, वह ब्राह्मी लिपि कहा सकती है। देवनागरी का ही 
प्राचीन नाम ब्राह्मी है, क्योंकि इसका सर्वेप्रथम प्रयोग ब्रह्मदेव ने किया था | लिपि- 
ज्ञान का संकेत ऋगेद के 'उत त्व: पश्यन्न ददर्श वाचम्‌” (१०॥७१।४) मन्त्र में 
किया जा चुका है। वाणी का दर्शन श्रवण के प्रतिपक्ष में ही सम्भव हैं। इसी 
आधार पर ब्रह्मा ने ब्राह्दी लिपि की रचना की। स्वामी दयानन्द के अनुसार 
अक्षर, स्याही आदि से लिखने की रीति लोग इक्ष्वाकु के समय में प्रचार में लाये, 
बयोंकि इक्ष्वाकु के समय में वेद को कण्ठस्थ करने की रीति का ह्वास होने लग 
गया था । जिस लिपि में अक्षर लिखे जाते थे, उसका नाम देवनागरी था । 

पौराणिक साहित्य एवं परम्पराओं में जीवात्माओं के शुभाशुभ कर्मों का 
लेखा-जोखा रखने के लिए यमराज के कार्यालय में चित्रगुप्त के नाम का उल्लेख 
मिलता है। ईरान में भी जिधर से आरयों के भारत में आने की सम्भावना मानी 
जाती है, स्वर्ग में कर्मों का लेखा रखने विषयक लेख को हत्सेफ़ील्ड ने प्राचीन 
ईरानियों में लेखन के प्रचलन का प्रमाण माना है।'* आर्यों के ईरान से भारत में 
आया मानने या भारत से ईरान में गया मानने--दोनों विकल्पों में से किसी भी 
अवस्था में भारतीय आर्यों को लेखनकला से अनभिज्ञ मानने में कोई तुक नहीं है । 


भारत में इतिहास-लेखन 


अल्वेरूनी ने लिखा है---दुर्भाग्य से हिन्दू घटनाओं के ऐतिहासिक क्रम पर 
पूरा ध्यान नहीं देते । वे अपने राजाओं के राज्यारोहण के तिथिक्रम की उपेक्षा 
करते हैं।* प्रसिद्ध इतिहासकार प्रो० भण्डारकर ने अल्बेरूनी के इस कथन का 


१. न दर्शनम्‌ अदर्शनम्‌, नज तत्पुरुष:। यद्‌ भूत्वा न भवति तद्‌ अदर्शनम्‌ +- 


अनुपलब्धि:, वर्णविनाशस्तस्य लोप इति संज्ञा भवति अर्थात्‌ प्रसक्‍तस्यादद्व॑नं 
लोपसंज्ञकं भवति । 


२. ह॒त्स 'फ़ील्ड--ज़ोरास्ट एण्ड हिज़ वल्डे, १६४७, पृ० ३०७ 

रे. ए्रशाएा॥९०ए पा जा।वाड 60 70 एछ३४ शाला शॉशाएंणा 0 06 
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पा6 ढाणा00१ड०॥| डप06४४०ा रण गाशा' 70725. 


प्रस्तावनाँ १४ 


प्रत्याख्यान करते हुए लिखा है कि अल्बेरूनी का यह कथन उस समय के लिए कुछ 
सत्य हो सकता है जब वह भारत में आया था और जब उसकी (भारत की ) 
सम्यता ओर संस्कृति पतनोन्मुख थी, किन्तु यह कहना कि मध्यकाल से पहले 
भारतीयों को इतिहास की समझ नहीं थी, तथ्यों के विपरीत होगा। भारतीय 
लोगों ने इतिहास लिखा ही नहीं, यह सफ़ेद झूठ है । प्राचीनकाल में इतिहास और 
पुराण दोनों शब्दों से इतिहास का बोध होता था । अथर्ववेद (१५।६॥१ १-१२) में 
लिखा है-''तमितिहासइच पुराणं च गाथाइच नाराशंसीश्चानुब्यललन्‌ | इतिहासस्य 
च वे स पुराणस्य च गायानां च नाराशंसीनां च प्रियं धाम भवति य एवं वेद ।” 
_ अमरकोश में इतिहास का पर्याय 'पुरावृत्त' लिखा है ५-इति-हु-आस -- ठीक ऐसा 
« हैआ था। पुरा-वृत्तम्‌ -- जो पहले हुओं। इस प्रकार साधारणतया दोनों शब्दों से 
अतीत की घटनाओं के संकलन की इतिहास या पुराण संज्ञा ठहरती है। यास्क के 
निरुक्‍्त में आये 'इत्येतिहासिका:” अर्थात्‌ 'ऐसा इतिहास माननेवाले कहते हैं' से 
भी उस काल में इतिहास का अस्तित्व सिद्ध होता है। परन्तु भारतीय तथा भन्य 
इतिहास लेखकों के दृष्टिकोण में अन्तर है । भारत के लोगों की दृष्टि में इतिहास का 
हेतु यह्‌ है---धर्मार्थकाममोक्षाणामुपदेशसमन्वितम्‌ । पूबंबृत्तं कथायुक्तमितिहासं 
प्रचक्षते ।” ' सर, प्रतिसगं, वंश, मन्‍्वन्तर तथा वंशानुचरित लक्षणयुक्त 'पुराण' 
“कहते हैं ।इसी प्रकार याज्ञवल्क्य, जनक, गार्गी, मंत्रेयी आदि कथाओं का नाम 
गाथा है। वंशावलियाँ तैयार करनेवाले 'पुराविद्‌' कहाते थे। कोटिल्य (चाणक्य ) 
के समयम इतिहास का इतना महत्त्व बढ़ गया था कि कौटिल्य ने राजा के लिए 
प्रतिदिन मध्याह्वोत्तर इतिहास सुनना अनिवार्य ठहराया । उसके अनुसार पुराण, 
इतिवृत्त, आरुपायिका, उदाहरण, धर्मशास्त्र और अर्थशास्त्र इतिहास के अन्तगंत 
हैं। वर्तमान में हमारे विश्वविद्यालयों के पाठ्यक्रम में धर्शास्त्र ([.99) तथा 
अरथंज्ञास्त्र (70॥0८4] $८०१०८) को एक-दूसरे के पूरक के रूप में स्वीकार किया 
गया है। कौटिल्य ने इन्हें इतिहास का अनिवार्य अंग माना था । प्रो० भण्डारकर 
कहते हैं कि क्या यह आइचर्यजनक नहीं है कि कौटिल्य ने उस समय इन्हें 
राजकुमारों और प्रशासकों के प्रशिक्षण के लिए अनिवाय विषयों के रूप में निर्धा- 
रित क्या था ? 

. भारतीय दृष्टिकोण से रामायण, महाभारत, पुराण, राजतरंगिणी, नेपाल- 
राजवंशावली, कलियुग-राजवृत्तान्त, अनेक नाटक तथा चम्पृग्रन्यथ आदि सब 
इतिहास के उपजीव्य हैं। इनके बिना केवल अधूरे शिलालेखों, सिक्‍कों, मृत्तियों 
तथा परदेसी-प्रवास-वर्ण नों के सह।रे तो ऑक्सफ़ोड्ड के विद्वान्‌ भी अपने 'भारत के 
इतिहास नहीं लिख सकते थे । भारत के प्रसिद्ध पुरातत्त्वविद्‌ महामहोपाध्याय 


१. सर्गइच प्रतिसग्ंश्च वंशो मन्वन्तराणि च। वंशानुचरितं चंव पुराणं पंचलक्षणम्‌। 


१६ आया का आदिदेश और उनकी सम्यतो 


डॉ० हरप्रसाद शास्त्री ने (जिनकी शिक्षा इंग्लैण्ड में हुई थी) लिखा है-- 

“उन्नीसवीं शताब्दी के आठवें दशक में मेरे यूरोपीय मित्र मुझे कहते थे कि 
भारत के इतिहास के लिए रामायण, महाभारत तथा पुराणों को हाथ मत लगा- 
इये। उनका लक्ष्य था केवल सिक्‍के, शिलालेख, परदेशियों के प्रवास-वर्णन, 
पुरातत्त्वीय शिल्प इत्यादि से इतिहास तथा कालक्रम निश्चित करना । परन्तु अब 
मिस्टर पाजिटर तथा मिस्टर जायसवाल ने पुराणों से ही कालक्रम ढूँढ निकाला 
है। पारजिटर का अन्तिम कार्य पुराणों का महत्त्व प्रकट करता है । तात्पय यह है 
कि हमारे पुराणों जैसे साधन और परम्पराएँ जो पहले अविश्वसनीय मान ली गई 
थीं, उनका महत्त्व पुनः प्रतिष्ठित हो गया हैं ।।' 

भारतीय इतिहास परिषद्‌ (वञतिशा प्रींभणए (णाड/688 ) के इलाहाबाद 
में १६३८ में हुए अधिवेशन के अवसर पर प्रो० भण्डारकर ने अपने अध्यक्षीय 
भाषण में उन भारतीय इतिहासकारों की बड़े ज़ोर से भत्संना की थी जो पाइचात्यों 
की विचारधारा से प्रभावित होकर यह कहते रहते हैं कि भारतीयों को इतिहास 
की समझ नहीं थी | एक इतिहासकार के रूप में कल्हण को न केवल भारतीयों ने, 
अपितु सर ऑरेल स्टीन (80४०! 80॥) जैसे पादचात्य विद्वानों ने भी मान्यता 
प्रदान की है। 

कल्हण ने अपने से पहले के लगभग एक दर्जन ग्रन्थों का उल्लेख किया है 
जिनसे उसने अपना ग्रन्थ लिखने में सहायता ली है। इसी प्रकार कोटिल्य ने भी 
अपने अर्थशास्त्र के लिखने में सहायक पूर्ववर्ती अनेक विद्वानों के प्रति आभार 
व्यक्त किया है। हमें यह न भूलता चाहिए कि विदेशी बर्बर, अधर्मी व विधर्मी 
आक्ान्ताओं द्वारा हमारे सरस्वती भण्डारों ( पुस्तकालयों ) में सुरक्षित हज़ारों 
नहीं, लाखों हस्तलेखों को नष्ट किया जा. चुका है। इसी प्रकार यह कहना भी 
मिथ्या है कि मुसलमानों के आने से पहले भारतीयों को लेखन-सामग्री का पता 
नहीं था । वास्तव में वे भोजपत्नों व ताड़पत्नों का ही नहीं, कपास से बने कागज 
और चिकने कपड़े का भी लिखने के लिए प्रयोग करते थे। स्वयं अल्बेहनी के लेख 
से पता चलता है कि विजयनगर के राजाओं के यहाँ महिला सचिव होती थीं 
जिनका काम राज्य में घटनेवाली प्रत्येक घटना को लिखते रहना था। 


पाश्चात्य दृष्टिकोण 


जब पादचात्यों का संस्कृत भाषा से सर्वप्रथम परिचय हुआ तो उनकी प्रवृत्ति 
संस्कृत को आदिम और मूल भाषा मानने की थी । जमंन संस्कृतज्ञ श्लेगल एवं 
फ्रेंच बॉप आदि की यही भावना थी, परन्तु कालान्तर में जब उन्होंने इस सत्य 
के फलितार्थ को समझा तो वे शीर्षासन करने लगे । तब तक प्रो० मैक्समूलर लॉर्ड 


१. 'जनंल ऑफ़ बिहार ओरियण्टल स्टडीज *, ग्रन्थ १४, पृष्ठ ३२५-२६। 


प्रसतावर्नी १७ 


मेकाले से पूरी तरह प्रभावित हो चुका था। इसलिये जब फ्रेंच वैयाकरण बॉप ने 
ग्रीक, लैटिन आदि शब्दों का मूल संस्कृत को बताना शुरू किया तो मैक्समूलर ने 
प्रलाप किया कि कोई अच्छा विद्वान्‌ कभी भी ग्रीक या लैटिन शब्दों के संस्कृत से 
निष्पन्त होने की बात नहीं सोच सकता ।' उसने आगे लिखा कि “अब संस्कृत को 
ग्रीक, लैटिन और ऐंग्लो-सैक्सन का मूल मानने की कोई कल्पना नहीं कर 
सकता ।* 
कोई भी निष्पक्ष व्यक्ति भाँप लेगा कि यहाँ मैक्समूलर जान-बूझकर सत्य के 
साथ अन्याय कर रहा है। इसका कारण था मेकाले से मिलने और उसकी 
अधघीनता स्वीकार करने के पदचात्‌ उसका भारतीय इतिहास के विरुद्ध रचा गया 
घड्यन्त्र । मैक्समूलर ने परिस्थितियों से विवश होकर मेकाले की दासता स्वीकार 
की थी और भारतीय इतिहास के विरुद्ध रचे गये षड्यन्त्र में वह अपनी आत्मा का 
हनन करके शामिल हुआ था । यह बात उसने २८ दिसम्बर १५५५ को मेकाले से 
मेंट होने के पश्चात्‌ भारी मन से इन शब्दों में व्यक्त की--“मैं पहले की अपेक्षा 
अधिक दुःखी, किन्तु बुद्धिमानू बनकर ऑक्सफ़ोर्ड लौटा ।”* दुःखी इसलिये कि 
विद्वान होकर उसने एक राजनीतिज्ञ के आगे आत्म-समर्पण कर दिया था और 
बुद्धिमान्‌ इसलिये कि अब वह संसार के सुखों का उपभोग करते हुए जीवित रह 
सकेगा। वास्तव में उन दिनों जमंनी में राजनतिक उधल-पुथल के कारण मेकक्‍्स- 
मूलर आध्िक अभावों में जी रहा था। मेकाले ने उसे इस ओर से निर्चिन्त कर 
दिया तो मैक्समूलर दुध।री तलवार लेकर इस देश के सर्वेनाश पर पिल पड़ा । 
_अंग्रेज़ों ने भारतीय संस्कृति की जड़ को देखा, समझा और मुसलमानों के 
_समान तलवार का सहारा ने लेकर कूटनीति से काम लिया । वे भारतीय संस्कृति 
से संशक थे, क्योंकि यह पहले अनेक संस्क्ृतियों | को ऑत्मसात्‌ कर चुकी थी। वे 
यह जानते ये कि युद्ध में पराजित भारतीय, सांस्कृतिक दृष्टि से अब भी अपने- 
आपको अंग्रेजों से उत्कृष्ट मानते हैं । अतः उन्होंने एक ऐसा मायाजाल रचा जिससे 
स्वयं भारतीय संस्कृति के भीतर से ही उसका विरोध होने लगा। मेकाले के मारग॑- 
दर्शन में उन्होंने अंग्रेजी शिक्षा का जाल बिछाया। इस जाल में फेसनेवालों को 


१, गर० ४0०णाव इलाठंवा एशा छा पा ण॑ ठर्णाजाए भा। 066 ण॒ 
[गा एणा१५वतणा इाबंता।.--४/४४ँापट७ ३ : '$टश0०9 0) ही 0 
20826, ५४०. ॥, ९. 449 
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३. " श॒द्या 98९०८ (० 0006 28 88002 00 8 शा४७ गक्षा.---(क्षाफ, 
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श्द आयों का आदिदेश और उनकी सम्यतां 


बड़े-बड़े प्रलोभन दिये गये । कॉलिजों से संस्कृत में एम० ए० करनेवाले मेघावी 
छात्रों को उच्चतम छात्रवृत्ति देकर ऑक्सफ़ोर्ड और कैम्ब्रिज में भेजा जाता था । 
वहाँ से शिक्षा प्राप्त करके स्वदेश लौटनेवालों को यत्न-तत्र प्रिंसिपल या उच्च 
कोटि का प्रोफ़ेसर नियुक्त किया जाता था। लाहौर के ओरियण्टल कॉलिज और 
बनारस के क्वींस कॉलिज में ऑक्सफ़ोर्ड में निर्धारित पाठ्यक्रम रक्खा गया और 
इस प्रकार भारतीयों को ऑक्सफ़ोर्ड और कंम्क्रिज के रंग में रंगा जाने लगा। उन्हें 
इस बात का विश्वास दिलाया गया कि पाइ्चात्य संस्कृति की तुलना में उनकी 
अपनी (भारतीय) संस्कृति हेय है। कालान्तर में दास को अपनी दासता में ही 
आनन्द की अनुभूति होने लगी और इस प्रकार विजेता की विजय हो गई । 
पाइ्चात्य विद्वानों तथा उनके पालित भा रतीय विद्वानों ने वेद, उपनिषद्‌ आदि 
पर ऐसे मतों को आरोपित किया कि भारतीय नवयुवकों के दिमाग फिर गये। 
उनके मन में अपने साहित्य और संस्कृति के प्रति हीनता की भावता भर गई। 
स्कूलों-कॉलिजों में सिखाया गया कि 'आय॑ं' नाम से अभिहित इस देश की ८० 
प्रतिशत आबादी विदेशी है, इसलिए कि उनको यह अभिमान न हो सके कि यह 
चुजला-पुफला-शस्यश्यामला भारतभूमि उनकी अपनी है । इससे नई पीढ़ी के मन 
में यह भाव अंकुरित हुआ कि भारतवर्षरूपी धर्मशाला में जिस प्रकार आय॑, शक, 
हण, मंगोल, तुक॑ और अफ़ग्रान आये उसी प्रकार अंग्रेज़ भी आये और उनका भी 
इस देश पर वसा ही अधिकार बनता है जैप्ता अन्य पूरव॑वर्तती लोगों का । इसके लिए 
उनके अनुकूल प्रमाणों को उजागर किया गया और प्रतिकूल प्रमाणों को दबा दिया 
गया । उदाहरणार्थ यहाँ मैगेस्थनीज़ के एक उद्धरण को प्रस्तुत करना उपयोगी 
होगा जो लगभग २३०० वर्ष पूर्व चन्द्रगुप्त मौयं के दरबार में आया बताया जाता 
है और जिसके उद्धरणों को बड़े प्रामाणिक रूप में बार-बार प्रस्तुत किया जाता है। 
मेकक्रिण्डल द्वारा सम्पादित ,$॥ठंथा। पाता ० ८४४७॥॥8९5९ के पृष्ठ ३४ 
पर उद्धृत है--/भारत के एक विशाल देश होने के कारण उसमें विभिन्‍न एवं बहु- 
संख्यक जातियाँ बसती हैं जिनमें मूलतः एक भी विदेज्ञी नहीं है ।'' * 
आधुनिक पाश्चात्य इतिहासविदों तथा पुरातत्त्ववेत्ताओं के मत से अनुमानत: 
२५०० से १५०० ईसा-पूर्व तक आर्यजाति भारत में प्रविष्ट हुई और उसने इस 
देश के आदिम निवासियों को पराजित कर इस देश पर अधिकार कर लिया। ये 
आय॑ हिन्दू, पारसी, काकेशीय, ग्रीक तथा अन्यान्य यूरोपीय जातियों के पूर्वज थे। 
१. 8 इ0 एव ॥00॥8, एच ण शात्ा075 52० शाला (4:९ ४5 
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प्रसता वर्ना १६ 
भारत के बाहर किसी स्थान में इनकी प्राचीन बस्ती थी ।' यदि यह सचमुच सत्य 
है तो आर्यों का यह अभियान मैगेस्थनीज़ के भारत में आने के प्रायः १२०० वर्ष 
पूर्व हो चुका था। परन्तु मैगेस्थनीज़ ने बलपूर्वक कहा है कि भारत में रहनेवाले 
सभी लोग यहाँ के मूल निवासी हैं | इससे स्पष्ट है कि अब से २३०० वर्ष पूर्व बसे 
भारतीयों और तथाकथित विदेशियों में भी किसी को पता नहीं था कि आयंजाति 
के रूप में हम कहीं बाहर से आकर यहाँ बस गये हैं । 

अब मुसलमानों और ईस।इयों की ओर से यह कहा जाने लगा है कि इस देश 
के लोगों में से मुसलमान और ईसाई बननेवाले लोगों में अधिसंख्य छोटी जातियों- 
अनुसूचित जातियों एवं जनजातियों तथा गिरिजनों आदि में से हैं। क्योंकि इन्हीं 
वर्गों के लोग भारत के आदि--मूल निवासी हैं, इसलिए हिन्दू से मुसलमान और 
ईसाई बने लोग ही इस देश के असली मालिक हैं, अन्य सब विदेशी हैं। अंग्रेज़ चले 
गये, परन्तु भारत पर सबसे पहले आक्रमण करनेवाले आर्यों को पहले निकलना 


चाहिए था।' 

४ सितम्बर १६७७ को संसद में राष्ट्रपति द्वारा मनोनीत सदस्य फ्रेंक़ एन्थोनी 
मे माँग की थी कि संविधान के आठवें परिशिष्ट में परिगणित भारतीय भाषाओं की 
सूची में से संस्कृत को निकाल देना चाहिए, क्योंकि यह विदेशी आक्रान्ताओं >> आर्यों 
के द्वारा लाई जाने के कारण विदेशी भाषा है। सन्‌ १६७५ के प्रारम्भ में भारत 
ने अपना पहला उपग्रह अन्तरिक्ष में छोड़ा था। उसका नाम भारत के प्राचीन 
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३० आरयों का आदिदेश और उनकी सम्यतां 


वेज्ञानिक आय भट्ट के नाम पर रकखा गया था । इसअवसर पर २३ फ़रवरी १९७८ 
को द्रमुक (द्रमुक मुनेत्र कषगम) के प्रतिनिधि के० लक्ष्मणन ने राज्यसभा में माँग 
की थी कि भारतीय उपग्रह का नाम 'आयेभट्ट! नहीं रक्खा जाना चाहिए था, 
क्योंकि यह विदेशी नाम है। कुछ वर्ष हुए, तमिलनाडु के सलेम नामक नगर में 
मर्यादा पुरुषोत्तम राम के आय॑ होने के कारण उनकी मूृत्ति के गले में जूतों का हार 
पहुनाकर झाड़ ओं से मारते हुए बाजारों में जलूस निकाला गया था। इस प्रकार 
एक ओर उनके साहित्य को विक्ृत कर भारतीयों के मन में अनेकविध दंकाएँ व 
अान्तियाँ उत्पन्त की गईं और उन्हें अपने धर्म व संस्कृति से वितृष्ण करके अपने 
आत्मसम्पान से वंचित करने का प्रथास किया गया तो दूसरी ओर अंग्रेज्जी के 
साध्यम से उन्हें ईसाइयत की ओर प्रेरित किया गया । 

इसी षड़्यन्त्र के परिणामस्वरूप पादचात्यों ने भाषाविज्ञान के नाम पर एक 
भारोपीय भाषा की कल्पना की जिसे संस्क्ृत का भी मूल बताया गया, और 
भारतीय एवं यूरोपीय भाषाओं की तुलना करके उनसे उल्टे परिणाम निकालकर 
उल्टी गंगा बहाना शुरू किया। तब उन्होंने घोषणा की कि भाषा का साक्ष्य 
अकाटय है जो प्रागैतिहासिक युगों के विषय में विश्वसनीय है।” जर्मन संस्कृतज्ञों 
ने यहाँ तक दम्भ करता शुरू कर दिया कि वेद का अर्थ जमंन-भाषाविज्ञान से 
अच्छी तरह समझा जा सकता है। इतना ही नहीं, वे जम॑नी को भाषाविज्ञान का 
जन्मदाता भी कहने लगे ।* सिथ्या भाषाविज्ञान के आधार पर प्रागैतिहासिक युग 
में आयं-प्रत्रजन की कथा गढ़ी गई । इसी के नाम पर इण्डो-यूरोपियन की कल्पना 
करके उसके आधार पर आर्यों का मूल अभिजन किसी यूरोपियन देश में बताया 
गया जहाँ से वे भारत आदि देशों में उपनिविष्ट हुए । 

सारा संसार जानता है कि भाषा और व्याकरण का जैसा अप्रतिम अध्ययन 
भारत में हुआ वैसा संसार में कहीं नहीं हुआ | इन्द्र से लेकर पाणिनि तक शतशः 
महान्‌ भाषाशा स्त्री इस देश में हो चुके हैं, और वे भी तब जब यूरोप के लोगों को 
प्राय: पढ़ना-लिखना भी नहीं आता था । परल्तु राज्याश्रय के बल पर एक ज्ञान- 
लवदुविदःध संस्क्ृतज्ञ को एक महानतम विद्वान्‌ के रूप में प्रस्तुत करके बेदिक धर्म 
और संस्कृति की जड़ें खोदने के लिए उसके वेदभाष्य तथा उसपर आधारित 
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प्रस्तावतना २१ 


अनेकानेक ग्रन्थों को भारत के विद्यालयों-महा विद्यालयों-विश्वविद्यालयों में पाठ्य- 
क्रम में प्रतिष्ठित कर दिया गया | मेकाने ह्वारा मैक्समूलर की अंगुलियों में 
जबरदस्ती पकड़ाई गई क़लम से निःसृत वेदों के विद्रूप अर्थों का उद्देश्य क्या था, 
इसे हम अपने शब्दों में न कहकर स्वयं मेक्समूलर के शब्दों से प्रमाणित करना 
चाहते हैं। वेदों के सम्बन्ध में अपनी भावना को स्पष्ट करते हुए मैक्समुलर ने 
लिखा--“वैदिक सूक्‍तों की एक बड़ी संख्या बिल्कुल बचकानी, निक्ृष्ट, जटिल 
और अत्यन्त साधारण है।”' 

चन्द्रनगर के प्रधान न्यायाधीश फ्रोंच विद्वान्‌ लुई जेकालियट (].0पांड 7800- 
॥0/) ने संवत्‌ १६२६ (सन्‌ १८६६) में ॥.& छ806 [0थव5 [॥0०' (भारत में 
बाइबल) नामक एक ग्रन्थ लिखा । एक वर्ष पदचात्‌ उसका अंग्रेज़ी संस्करण 
प्रकाशित हुआ। भारत को मानवता का दोला ((7808 ० ॥णाभा(३ ) बताते 
हुए उसने सिद्ध किया कि संसार की समस्त विचारधाराएँ आय॑ विचार से निकली 
हैं। भारत की प्रशंसा पढ़कर मैक्समूलर बौखला उठा । पुस्तक की समीक्षा करते 
हुए उसने लिखा--“जैकालियट अवश्य ब्राह्मणों के बहकावे में आ गया है ।”* 

मंक्समूलर को इतने से सन्‍्तोष नहीं हुआ । अपनी खीज मिटाने के लिए उसने 
अपने पुत्र को लिखे एक पत्र में अपनी भावना इन शब्दों में व्यक्त की--“संसार 
की सब पुस्तकों में नया अहृदनामा (बाइबल या 'पि७श वृल्शभा।ला। ) सर्वोत्कृष्ट 
है। इसके पदच।त्‌ क़रान को, जो एक प्रकार से बाइबल का रूपान्तर है, रक्खा जा 
सकता है। तत्पदचात्‌ पुराना अहदनामा (00 प्रक्छाशिाशा। ), बौद्ध त्रिपिटक, 
बेद और अवेस्ता हैं ।* 

जैसे हम वेदों को कण्ठस्थ करनेवाले दाक्षिणात्य ब्राह्मणों के ऋणी हैं, वेसे ही 
हम पाश्चात्य विद्वानों के भी ऋणी हैं। भारतीय ब्राह्मणों ने वेदों को नष्ट होने से 
बचाया तो पाइचात्य विद्वानों ने वेदों को भारत में ही सीमित न रहने देकर विश्व 
की सम्पत्ति बना दिया। यूरोपीय विद्वानों के प्रयत्न से सारे संसार में वेदों की चर्चा 
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होने लगी । किन्तु जैसे सायणादि का दृष्टिकोण यज्ञपरक था और उनके अनुसार 
वेद के हर मन्त्र का लक्ष्य यज्ञ की किसी प्रक्रिया को सामने रखकर मन्त्र का 
नियोजन करना था, वैसे ही पाइचात्य विद्वानों का लक्ष्य बेदों का भाष्य करते हुए 
उतपर विकासवादी दृष्टिकोण से विचार करना था। मैक्समूलर के भाष्य पर 
सायण और डाविन दोनों छाये हुए हैं। मैक्समूलर ने विकासवाद को सामने रखकर 
सायणभाष्य का अनुवाद किया । वस्तुतः पाइचात्य भाष्यकारों की विचारधारा का 
भाधारभूत सिद्धान्त विकासवाद का विचार है। इन लोगों के लिए विकासवाद 
पहले है, उसके बाद जो कुछ आया उसे विकासवाद के सिद्धान्त पर घटाकर देखा 
जाता है। विकासवाद की कसौटी पर परख कर ही ये लोग किसी बात के सही या 
ग़लत होने का निश्चय करते हैं। इस प्रकार का चिन्तन वैज्ञानिक नहीं कहा जा 
सकता। श्री अरविन्द घोष पाइचात्य विद्वानों के वेदभाष्य पर टिप्पणी करते हुए 
लिखते हैं-- 

“पाइचात्य भाष्यकारों का मत है कि वेद का ऋषि जब अग्ति की उपासना 
करता था, तब उसमें उन गुणों.का भी वर्णन कर देता था जो किसी भी अन्य देवता | 
में पाये जाते हैं और जब वह वायु की उपासना करता था तो वायु में उन सब गुणों 
का समावेश कर देता था जो किसी भी अन्य देवता में पाये जाते हैं। इससे यह 
प्रतीत होता है कि वह एक देवता का उपासक न होकर अनेक देवताओं में विश्वास 
करता था। यह बात युक्तिसंगत भी है जब यह मान लिया जाता है कि एकेश्वर- 
वाद का विचार तो मानव-मस्तिष्क में बहुत देर में आया था । जब उनसे यह कहा 
जाता है कि वेद में 'एक सद्दिप्रा बहुधा वरदन्त्याग्त यम मातरिश्वानमाहु:' -- इस 
मन्त्र द्वारा यह कहा गया है कि ईश्वर एक ही है, अग्नि, यम, मातरिह्वा आदि 
उस एक ही ईइवर के भिन्‍न-भिन्‍न नाम हैं, तब पादचात्य विद्वान कह उठते हैं कि 
यह मन्त्र पीछे से डाला गया है। इस विचारधारा पर चलते हुए मंक्समूलर ने 
बहुदेवतावाद (?0|श०ंञा)) तथा एकेशवरवाद (॥/०॥०॥४&॥४) के एक नये 
मत की कल्पना की जिसे उन्होंने हीतोथीइज्म (प्॒शाण॥श्ंद्रा)) का नाम दिया | 
हीनोथीइज्म का अर्थ है-जब किसी देवताविज्येष की उपासना की जाये, तब उसी 
में सारे गुण आरोपित कर दिये जायें और इस प्रकार अन्य देवताओं को उससे हीन 
कल्पित कर लिया जाय ।””? 


२. "॥6 (एजर्णव छाह्टाशा फांजांगणाकाए तला6६ प०१7०॥९४५॥ 8४ (6 
ए९र् 0 & आ॥8]8 (509, एञं770प्र 855९४॥8 [॥86 ॥6 8 ॥6 णा।ए 
000; 8 8926 ०6फ़टशा ए260जशिाशिंग्रा श्ात '/णागाहंत्रा, 4९९००0- 
गाए 0फ़ार्ण. ए]98/90०ा, ॥ ठंलागरड पाद्या धाटा ०णी ॥6 5०एटलावी 
वाजशाएं्र68 4$ 76ए47060 38 [6 ॥रां8९5, 6 णा€ शातंगा ४ एण- 
शांएए९१ 3790, रद्चार्शणि8&, ॥68९१ 887 ॥6 ज़ढा68 ॥6 ॥850]06 
एशाड, 4776एशवलाई वात 5प्छाक्षा76 00 6 परणआंएएश 
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परन्तु यह कल्पना सिर्फ इसलिए की जाती है, क्योंकि मैक्समूलर विकासवाद 
के विपरीत यह मानने को तैयार नहीं कि मानव-संस्कृति के प्रारम्भिक काल में 
एकेशवरवाद जैसा उत्कृष्ट विचार मानव के मस्तिष्क में आ सकता था । मैक्सपूलर 
इस बात का प्रमाण नहीं दे सके कि 'एकं सद्दिप्रा बहुधा वदन्ति' यह मन्त्र वेद में 
पीछे से डाला गया हैं।' यह मन्त्र वेद का अभिन्‍न अंग है, और यदि इससे विकास- 
वाद खण्डित होता है तो पाइचात्य विचारकों को इसके लिए तैयार रहना चाहिए। 
सबसे बड़ी बात तो यह है कि अपने अर्थ को स्पष्ट करने के लिए स्वयं वेद की अन्तः- 
साक्षी प्रमाण होगी या रुडोल्फ़, राथ तथा मंक्सघूलर जो कहेंगे वह प्रमाण होगा । 
बेदों का अर्थ यदि वेदों से ही स्पष्ट होता है, तब उस प्रक्रिया का सर्वोच्च स्थान 
होना चाहिए स्वयं वेद कहता है--एक सत्‌' ईएवर एक है, 'बहुधा बदन्ति' उसे 
अनेक नामों से पुकारा जाता है। स्वयं वेद में एकेशवरव।द का इतना स्वष्ट वर्णन 


: होते हुए मैक्समूलर के हीनोथीइज्म को कैसे माना जा सकता है ? श्री अरविन्द 


लिखते हैं-- 

“ज़ाह था बज़बाठ ]0ए ॥00907 इटाठावाड फज़ोंड बज़तए पिएा। 06 
€शंवशा०९, पक वश, ह69 58७, 988 ३ 806 छा०वपढांगा; (5 [0णीए 
4648 शाला ॥ ७&ए/९5४९३ जात 50 ९6३7 ७ 00706 7056 प्र 50॥8०00फ/ 9 
धार ज्रांगत 0 छए३४ 0070फ९१ 9ए (086 उशाणक्ां ग6-ए०थांफ[ए ९5, 
ड(9-ए्ण्भाफ्णड$ ]0ा तिल एपरपरा०त आते ए050फ704] 4एच0 वा 
शाशां€68. छेपा धाणाशा0। ॥6 ५९०३ ए6 98५6 एणाएणा॥ा०ए ॥ज्ाशाड 
धाव 6७४७76४४०8. 0 गए 0 पाता 0 कराता 45 ०7छ6६६४९०१ ॥ज़ा९त 85 
०8 शाप 8॥ 6 ०007 6005. 4 शव ०णांभा।5 ॥॥| 006 तंजशा।र ए०एछ5 
शांत राइट; (6 श्राप क्वा८ त6४०७८००१ ३5 ॥ ॥॥6 0095; (० 
०6 92५ 48 800725520 99 (6 पर्ा65 0 णाशड 88 छ८ट| 35 ॥9 6जा॥, 
ण, 7708 ०णा॥णाए, ॥6 8 शांएश 38 7.00 00 ए98 एणी॥6 पराएश$०, 
कांएएएए85 079 89ए700979॥6 00 6 $0फाशा6 009. शाए ॥ठ70 
गत 06 7प्रातबा0! 2 ए९४00०0पषञाए06 तरशणव] तरणागालंद्रा 9॥07 
वगिका [5 76ए ज्वा200 गराणा॥70तरॉए णीताशाण।शंड्य ? ए९], ७००४५७० 


१. मेक्समूलर के प्रमुख शिष्य मेक्डानल ने अपनी,पुस्तक '& ५८०० ठाशक्षापक्ष 
07 8002॥४' की भूमिका में लिखा है--“ऋग्वेद के १० मण्डलों में से ८ 
मण्डल पहले लिखे गये, फिर नौवाँ और अन्त में दसवाँ |” उनके लिखने का 
अभिप्राय यह है कि पहले ८ और अगले २ मण्डलों के लिखे जाने का समय 
भिन्न-भिन्न है। परन्तु 'एकं सद्ठिप्रा बहुधा वदन्ति' तो पहले मण्डल के १६४वें 
सुक्‍त का ४६वाँ मन्त्र है। फिर भी इसे प्रक्षिप्त माना जाता है। केवल इसलिए 
कि यह विकासवादी विचारधारा में फ़िट नहीं बैठता । 


२४ आया का आदिदेश और उनकी सम्यता 


एगं।ए6 छद्काएक्षांक्षाई ००परत ॥0 ए05४0|9 ॥8ए6 75छ॥0 उण गांड 
०णा०९एध्ंणाड, भा व एण श0०ए शा 00 ॥48ए6 50 750, /णा ॥/0 ०६ ४॥| 
०फ्ा धाल्णए ्' 6एणणांगाक्ाए ४9868 ण ॥प्राक्षा 60ए2०णाशा, फपणीः 
ग्राप5। ग्रांत6 48९/, ०0र0ाइ९ा5९ 089976%7/ 400॥ ॥6 ॥680 50 गा 8 
गा6ण५ शाण्रात ग00र768॥. ॥ 88८, व ॥8 एणांऑ, 70 ॥ 48 8 णि।02- 
गला छणा।, जशा० त6॥8 गरा०४ शाधंशातगिप्रश्वीए जाग [6 665, 
98 प्रक्षाभ्मात 0 6 फ़छांशा। 50०8 ? 

श्री अरविन्द का कहना है कि वेदों के पाइचात्य भाष्यकार वेदों का भाष्य 
करते हुए विकासवाद के पूर्वाग्रह को साथ लेकर चलते हैं। अगर वेदों का अर्थ 
विकासवाद के सिद्धान्त को पुष्ट नहीं करता तो वे अथे को तोड़-मरोड़कर अपने 
अनुकूल बनाने की चेष्टा करते हैं। श्री अरविन्द के कथनानुसार दयानन्द का 
आाष्य इस प्रकार की तोड़-मरोड़ नहीं करता । फिर भी, जादू वह जो सिर पर 
चढ़कर बोले ! यद्यपि पाश्चात्य भाष्यकार विकासवादी पूर्वाग्रह से पीड़ित हैं, तो 
भी वेदों में इतने उच्चस्त रीय विचार मिलते हैं कि वे कभी-कभी बरबस इस सन्देह 
में पड़ जाते हैं कि उनका पूर्वाग्रह उचित भी है या नहीं । ऋग्वेद-संहिता के भाष्य 
के चौथे खण्ड में मैक्समुलर ने लिखा-- 

“| 8 गए05ग०ए6९ जि णाह इलाठ॑ंश, गे. जा] फाक्कीए ४६ व- 
90550]6 0णः ०6 8थाध्भांण 0 8९०8६ ६0 060एश' 06 ॥प््रा5 
णी॑ 6 27९१७ (0 8 5059 0ए०५9 एणाला्रंगा 

अर्थात्‌--मैक्समूलर के विचार में एक बदिक विद्व।न्‌ अथवा विद्वानों की एक 
पीढ़ी द्वारा भी ऋग्वेद की ऋचाओं के रहस्यों को खोज निकालना असम्भव है। 
ऋग्वेद के सम्बन्ध में इस प्रकार की भावना व्यक्त करने के लिए मेक्समूलर तभी 
विवश्ञ हुए होंगे जब उन्हें वहाँ इतने ऊँचे विचार दीख पड़े होंगे जिनके मुक़|बिले 
में विकासवाद की दीयारें हिलती जान पड़ी होंगी । ऐसी स्थिति में वेदभाष्य करते 
हुए उनका विकासवाद के खूंटे से बंधे रहना ढुराग्रहमात्र है। 


धर्मान्तरण और वेदार्थ 


यद्यपि पाव्चात्य विद्वानों ने वेदों पर बहुत परिश्रम किया, तो भी वे उनमें 
निहित ज्ञान की थाह न पा सके | सचाई तक पहुँचने में विकासवाद के अतिरिक्त 
उनका पूर्वाग्रह और स्वार्थ भी आड़े आया। यूरोपीय समाज भारत को ईसाई 
बनाने के काय॑ में प्राणपण से जुटा हुआ था । ब्रिटेन के लोग समझते थे कि भारत 
मेंब्रिटिश साम्राज्य को स्थायी बनाने के लिए भारतवासियों को ईसाइयत के साँचे 
में ढालना आवश्यक है। पाइचात्य विद्वान्‌ भी इस काम में काफ़ो रुचि रखते थे । 
इसलिये उन्होंने वेदों का ऐसा भाष्य किया जिसे देखने के बाद इस देश के लोग्‌ 


कक त,.. जन्‍म ..>ननमम>कमक+. 


कक 


॥ 
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अपनी प्राचीन सांस्कृतिक विचारधारा को हैय दृष्टि से देखने लगे | विदेशी विद्वानों 
का उहेशय ही भारतीय जनता में अपनी प्राचीन संस्कृति, सम्पता तथा साहित्य 
के प्रति अश्रद्धा और घृणा पैदा करना था । इस दृष्टि से उन्हें सायण-भाष्य अपने 
अनुकूल जान पड़ा । उन्होंने वेद और वैदिक वाह मय के जो अनुवाद अंग्रेज़ी में 
किये, वे सब प्राय: सायण के आधार पर ही किये और वेदों को गडरियों के गीत, 
जंगलियों की बड़बड़ाहट और धामिक विश्वासों के विजड़ित पोथे सिद्ध करने में 
सफल हो गये । 

वेद के अनुसन्धान और अनुवाद-कार्य में लगने के अपने उद्देश्य को स्पष्ट 
करते हुए मैक्समूलर ने सन्‌ १६६६ में अपनी पत्ती को भेजे पत्र में लिखा था-- 
“प्रेरा यह संस्करण और वेद का अनुवाद कालान्तर में भारत के भाग्य को दूर 
तक प्रभावित करेगा। यह उनके धर्म का मूल है। मेरा यह निद्दितत मत है कि 
उन्हें यह दिखाना कि यह मूल कसा है, गत तीन हज़ार वर्षो में इससे उत्पन्न होने- 
बाली सब चीज़ों को जड़-समेत उखाड़ फेंकने का एकमात्र उपाय है।? १६ 
दिसम्बर १८६८ को भारत-सचिव ड्यूक ऑफ़ आर्गाइल को एक पत्र में मैक्समूलर 
ने लिखा--“भारत का प्र।/चीन धर्म अब नष्टप्राय है। अब यदि ईसाइयत उसका 
स्थान नहीं लेती, तो यह किसका दोष होगा ? ” ईसाइयत के प्रचार की दिशा में 
मैक्समूलर के प्रयासों की सराहना करते हुए उसके घनिष्ट मित्र ई० बी० पुसे ने 
लिखा था --/भारत को ईसाई बनाने की दिशा में किया गया आपका प्रयास 
एक नये यूग का सूत्रपात करनेवाला होगा ।/* 

इसमें सन्देह नहीं कि विदेशी विद्वानों ने संस्क्ृत-साहित्य में, विशेषतः वैदिक 
वाइस्‍मय में, अनुकरणीय उद्योग किया, परन्तु जातीय पक्षपात, राजनैतिक स्वार्थ 
तथा शास्त्र-विषय में अज्ञानमुलक अनेकविध अ्रान्तियों के कारण वे वैदिक साहित्य 
को उसके यथार्थरूप में प्रस्तुत न कर सके । जिस ध्येय को लक्ष्य में रखकर उन्होंने 


१. 'पांड$ €धातणा एण फरंतर थातत6 दध्याएंशाणा ० 6 ए९१४ ए॥, 


गशल्कील, 46 0 3 शल्य छा णा 6 486 ० गाता. ॥६75 
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२६ आर्यों का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


इतना परिश्रम किया उसका पता मोनियर विलियम्स द्वारा अपनी संस्कृत-इंगलिश 
डिक्शनरी की भूमिका में लिखे इन शब्दों से लग जाता है--“ (ऑक्सफ़ोड यूनि- 
वसिटी में) बोडन पीठ के संस्थापक कनल बोडन ने अपने स्वीकार-पत्र (अगस्त 
१८११) में अत्यन्त स्पष्ट छब्दों में लिखा था कि उसकी इस विपुल राहि की भेंट 
का मुख्य उद्देश्य यह है कि धर्मग्रस्थों का अंग्रेज़ी में अनुवाद किया जाये जिससे 
उसके देशवासियों को भारतीयों को ईसाई बनाने के काम में आगे बढ़ने में 
सहायता मिले ।”' कुछ समय बाद इसी मोनियर विलियम्स ने लिखा-“जिस दिन 
ब्राह्मण- (वैदिक )-धर्म के किले की दीवारें क्रॉस के सैनिकों (ईसाई पादरियों ) द्वारा 
आक्रान्त होकर ध्वस्त हो जायेंगी, वह ईसाइयत की पूर्ण और अपूर्व विजय का 
दिन होगा”? 

मोनियर विलियम्स बोडन पीठ का दूसरा उत्तराधिकारी था। इस पीठ का 
प्रथम प्राध्यापक होरेस हेमत विलसन अपने-आपमें एक भला आदमी था, पर अपने 
अन्नदाता के भावों के प्रति कत्त॑व्य-भावना से विवश था। उसने एक पुस्तक 
लिखी-- २ लाह्ठां००४ शत ए॥0509008 $५#९०08 ० ॥6 प्रंग्रतप७. इस 
पुस्तक के प्रणयन के उद्देश्य के विषय में लिखा गया है--“ये व्याख्यान जॉन म्यूर 
के दो सौ पौण्ड पुरस्कार के प्रत्याशियों को सहायता देने के लिए लिखे गये हैं। 
हिन्दू धर्म के खण्डन में लिखे गये सर्वश्रेष्ठ ग्रन्थ का लेखक इस पुरस्कार का 
अधिकारी होगा ।/”3 इसी जॉन म्यूर ने '[॥6 0767] 8066५' नामक एक ग्रन्थ 
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पअ्रस्तावना २७ 


लिखा था । इसके प्रकाशकों ने उसके ऊपर लिखा था-'यह पुस्तक ईसाई पादरियों 
के लिए अत्यन्त उपयोगी है।* 

पादरी बाप-दादा की सन्‍्तान मेकाले तो जन्म से ही ईसाई मिहनरी था। 
उसके प्रभाव में आकर मैक्समूलर (जो मूलतः विद्याव्यसनी था) भी मिइनरी बन 
गया था । मेकाले कूटनीतिज्ञ था तो उसके हाथ की कठपुतली मैक्समूलर क़लम 
का धनी था। दोनों की मंजिल एक थी--ईसाइयत का प्रचार करके भारत में 
विदेशी शासन की नींव को सुदृढ़ करना । 

विदेशी शासन और ईसाइयत का चोली-दामन का साथ रहा। भारत की 
दासता की कड़ियों को सुदृढ़ करने में ईसाई पादरियों ने ब्रिटिश शासकों के कन्धे 
से कन्धा मिलाकर काम किया है। भारतीय स्वाधीनता के प्रथम युद्ध की समाष्ति 
के दो वर्ष बाद ब्रिटेन के तत्कालीन प्रधानमन्त्री लॉड पामस्टेन ने घोषणा की कि 
“यह हमारा कत्तंव्य ही नहीं, अपितु हमारा अपना हित इसी में है कि भारत-भर 
में ईसाइयत का प्रचार-प्रसार हो ।* इससे पूर्व ईस्ट इण्डिया कम्पनी के बोर्ड ऑफ़ 
डायरेक्टर्स के चेयरमैन मिस्टर मेंगल्स ने पालियामेण्ट में कहा था--“विधाता ने 
हिन्दुस्तान का विशाल साम्राज्य इंगलैण्ड के हाथों में इसलिये सौंपा है कि ईसा- 
मसीह का झण्डा इस देश के एक कोने से लेकर दूसरे कोने तक लहराये। प्रत्येक 
ईसाई का कत्तेन्य है कि समस्त भारतीयों को अविलम्ब ईसाई बनाने के महान्‌ 
कार्य में पूरी शक्ति के साथ जुट जाये |”? सन्‌ १८७६ में बम्बई के गवर्नर लार्ड 
री ने प्रिस ऑफ़ वेल्स के सामने पादरियों के शिष्टमण्डल को प्रस्तुत करते हुए 
कहा था-'जितना काम आपके सिपाही, जज, गवर्नर और दूसरे अफ़सर कर रहे 
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र्८ आयों का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


हैं, उससे कहीं अधिक ये (मिइनरी ) कर रहे हैं ।/' लॉर्ड मेकाले व उसके सहयोगी 
तथा उसके भारतीय मानसपुत्र आज तक जो करते आये हैं उसके फलस्वरूप 
विकसित देश की मानसिकता पर टिप्पणी करते हुए प्रसिद्ध दाशनिक विद्वान्‌ तथा 
भारत के भूतपूर्व राष्ट्रपति डा० सवंपल्‍ली राध।कृष्णन ने लिखा है-प6 90॥0५ 
गाध्ाहप्रा०्त एफ /४०४पॉ४७, जात थी 5 व्यड] ए]ए९, 8 ॥08क्‍060 
०णा ०6 80९. ए/॥॥6 ॥क्‍8 50 ट्क्याशीं 85 70 0 96 5 088 प6 
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०प्ा 0ज एपरपार शात॑ एव ॥ शाधार व९0९४४३ए. मी 5076 088९५, 
शव्वट्वा8ए8 शांशी 8 पिी]60, का रू 8ए6 ९तप्रस्थथ्त गाता ज्रा0 
कार गराण 6 शाह शा व6 शाह (0756५९४ 0 धरृप06 ॥85 96॥]- 
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जहाँ मध्यकालीन आचार्यों ने प्राचीन आर्ष परम्परा का अनुसरण करते हुए 
बेदों को पवित्र, अपौरुषेय व ईश्वरीय ज्ञान माना, वहाँ पाश्चात्य विद्वानों ने उन्हें 
प्रायः मानव पुस्तकालय में सबसे प्राचीन ग्रन्थ (0068 900/ 90 ॥6 [09५ 
76 ०70) मानते हुए भी उन्हें पवित्र दिव्य ज्ञान और विविध विद्याओं का 
भण्डार नहीं, अपितु ऐतिहासिक दृष्टि से महत्त्वपूर्ण संग्रह माना जिनसे प्राचीन 
असम्यप्राय जंगली लोगों के विचारों और रीति-रिवाजों का पता चलता है। 


मेगेस्थनोज़ को विश्वसनीयता 
जब सर विलियम जोन्स, हैनरी टॉमस, कोलब्नुक, इलेगल, हमबोल्ट और 
शोपनहाबर के माध्यम से भारतीय व।इस्मय पद्चिम में पहुँचा तो लोगों की रुचि 
भारत से आनेवाले प्रत्येक साहित्यिक ग्रन्थ को अति प्राचीन युग का मानने की 
थी। कुछ लोगों को भारत के उत्कर्ष की यह बात अखरने लगी। इसका प्रमाण 
ए० एच० सेस के इस लेख से मिलता है--''परन्तु जहाँ तक मनुष्य का सम्बन्ध है, 


१. "लए बार तगाए ॥ गातीब ग्राणढ पक्षा ४ ॥056 ठजोशाश 
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प्रस्तावना रह 


उसका इतिहास अभी तक बाइबल के प्रान्तों पर लिखी गई तिथियों तक सीमित 
था। मनुष्य के अचिरकालीन आविर्भाव का यह पुराना विचार अभी तक ज्यों-का 
त्यों बना हुआ है और तथाकथित सूक्ष्म इतिहासवेत्ता प्राचीन इतिहास की तिथियों 
की पुरातनता को कम करने में संलग्न हैं । वस्तुतः मनुष्यों की उस पीढ़ी के लिए, 
जो इस विचार में पली है कि मानव की उत्पत्ति ईसा-पुर्व ४००० वर्ष अथवा 
इसके आस-पास हुई थी, यह विचार कि मनुष्य एक लाख वर्ष पुराना है, सर्वथा 
अकल्पनीय एवं अविश्वसनीय है ।”* 

पाइचात्य लेखक बुद्ध से पृवं के इतिहास को इतिहास ही नहीं मानते, उसे 
प्रागेतिहासिक युग मानते हैं। जिस एक आधारतिथि (ईसा-पूर्व ३२७) के ऊपर 
उन्होंने भारतीय तिथिक्रम का सम्पूर्ण ढाँचा खड़ा किया है, वह है चन्द्रगुप्त मौय॑ 
तथा यूनानी आक्रान्ता सिकन्दर की तथाकथित समकालीनता की कहानी जिसे 
मैगेस्थतीज़ द्वारा लिखा बताया जाता है, परन्तु जब स्वयं मंगेस्थतीज़ का भारत 
में आना ही विवादास्पद है, तब उसके आधार पर निर्धारित तिथिक्रम को कंसे 
प्रामाणिक माना जा सकता है ? यदि मंगेस्थनीज़ भारत में आया होता और मगध 
की राजधानी पाटलिपुत्र में रहा होता तथा चन्द्रगुप्त मौयं का समकालिक होता 
तो यह कंसे हो सकता था कि वह नन्‍्द और विश्वविर्यात राजतीतिज्ञ चाणक्य का 
उल्लेख न करता ! परन्तु उसने इनमें से किसी का नाम तक भी नहीं लिया। 
इतने मात्र से मैगेस्थनीज के नाम पर गढ़ी गई चन्द्रगुप्त मौय॑ और सिकन्दर की 
समकालिकता की कहानी नितान्‍्त मिथ्या सिद्ध हो जाती है। फिर उसके आधार 
पर निर्धारित अन्य समस्त तिथिक्रम स्वत: खण्डित हो जाता है। भारतीय ज्नोतों 
के अनुसार बुद्ध, चन्द्रगुप्त मौयं, आदि शंकराचाये आदि का काल प्रचलित काल 
से लगभग १२०० वर्ष पीछे चला जाता है। वास्तव में मंगेस्थनीज्ञ द्वारा लिखा 
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३० आर्यों का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


बताया जानेवाला ग्रन्थ “इण्डिका' आज तक किसी ने नहीं देखा । उसके नाम की 
माला फेर-फेरकर भारत का इतिहास लिखा जाता रहा है । वी० आर० रामचन्द्रन 
ने (७ 76८० 70० प्रांझगांट्शा 2४७ (१५९२) तथा रामचन्द्र दीक्षितार ने 
7५ ४पाएश 7?0॥07%' में कहा है कि तत्कालीन समाज व सैन्य रचना का जो 
वर्णन चाणक्य ने अपने अथ॑शास्त्र में किया है, वह मैगेस्थनीज्ञ के वर्णन ((858- 
७8 8०००णरा५ ० गराधं4---8 60 ) से मेल नहीं खाता। प्रो० कीथ ने भी 
इसकी विस्तृत चर्चा की है। जहाँ पुराणों में शक, यवन, पारसीक, हुणों के 
आक्रपम्णों का वर्णन है उसमें सिकन्दर का कोई उल्लेख नहीं है| प्लीनी ने तो 
साफ़ शब्दों में लिखा है कि मंगेस्थनीज़ के.वर्णन परस्पर-विरोधी और अविश्वसनीय 
हैं। डॉँ० खानबाख का भी कहना है कि इसमें सन्देह है कि मेगेस्थनीज़ ने एक बार 
भी पालीबोथ्ा की यात्रा की थी या नहीं ! स्ट्रेबो ने साफ़ शब्दों में लिखा है कि 
भारत के विषय में लिखनेवाले अधिकांश ग्रीक लेखक मिथ्यावादी थे, परन्तु ऐसे 
लेखकों को ऑक्सफ़ोर्ड के विद्वानों ने अपने भारतीय इतिहास की आधारशिला 
बनाया है और भारतीयों ने इन्हीं के आधार पर इतिहास की रचना की है । 
आजकल के पश्चिमी लेखक तो नये तथ्यों का पता लगने पर उनपर विचार 
करके अपने पूर्वाग्रहों को सुधारने लगे हैं, परन्तु जिन दिनों अंग्रेज़ी राज्य की 
नींव रक्‍्खी जा रही थी उन दिनों यह स्थिति नहीं थी। समस्त लेखन पूर्वाग्रहों के 
आधार पर ही किया जाता था। विस्तारवादी यूरोपियनों को भारतीयों के सामने 
प्रस्तुत करने के लिए एक आदशं वीर की मूर्ति गढ़ना आवश्यक था । इसके लिए 
उन्हें सिकन्दर की मूत्ति उपयुक्त जान पड़ी। वस्तुतः ग्रीक लेखकों के मूल ग्रन्थ 
नष्ट हो चुके थे । बाद के साहित्य से उनके उद्धरण एकत्र किये गये | डॉ० खानबाख 
द्वारा जमेन भाषा में प्रस्तुत यही संकलन “इण्डिका' के नाम से प्रसिद्ध हुआ। 
१८७७ में मंकक्रिडल ने '4वठांशा[ वात ्रीश 3०००0॥ ती १/822850॥0९8९ 
2॥१0 /7५शा। नाम से इसका अंग्रेज़ी में रूपान्तर किया। इसी का विस्तार कर 
तथा मनगढ़न्त नक़शे बनाकर विस्सेण्ठ स्मिथ ने '0:४07 उज्ांहणए रण वाती' 
में उसका उपयोग किया और हमने अपने गौरांग महाप्रभुओं को आप्तपुरुष 
मानकर उनका अनुकरण किया। परन्तु कालान्तर में स्वयं पाइ्चात्य लेखकों ने 
ही इन ग्रीक लेखकों को अविश्वसनीय बताना शुरू कर दिया। 'सिकन्दर और 
चन्द्रगुप्त मौयं समकालीन थे” विलियम जोन्स के इस कथन का प्रतिवाद प्रोफ़ेसर 
एम० ट्रॉयर ने अपनी 'कल्हण क्ृत राजतरंगिणी' की प्रस्तावना में किया। इस 
विषय में उसने मेक्समूलर को पत्र भी लिखा था, परन्तु मैक्समूलर ने उसके मत 
का उल्लेख न करके अपने 'म्ांडणए ०ी॑ $क्राइंततो ॥#००प्ा०' में विलियम 
जोन्स की पुष्टि करतै हुए लिखा--“भारत के इतिहास को ग्रीस के इतिहास से 
सम्बन्धित करने तथा कालक्रम को घटाकर ठीक करने का यही एक उपाय है। 


प्रस्तावना ३१ 


कुछ उपायों, विशेषकर मि० ट्रॉयर के राजतरंगिणी में किये गये आक्षेपों के 
बावजूद चन्द्रगुप्त मौयं तथा ग्रीस के सेंड्राकोटस को एक मानने में कोई आपत्ति 
नहीं है। ग्रीस के सिकन्‍्दर तथा भारत के चन्द्रगुप्त मौयें की समकालीनता के 
सम्बन्ध में विलियम जोन्स के मत का पुनर्मूल्‍्यांकन आवश्यक है। 


भारतोय इतिहासवेत्ता 

रोमिला थापर आजकल की नामी इतिहासकार हैं | सन्‌ १६९७५ में उनकी 
पुस्तक 'भारत का इतिहास' प्रकाशित हुईं। उसके पृष्ठ २१ पर फुटनोट में कहा 
गया है--महाभारत का युद्ध लड़नेवाले एक परिवार की राजधानी हस्तिनापुर 
में अभी खुदाई की गई थी जिससे मालूम हुआ कि इसका एक भाग लगभग ८०० 
ईसवी पूर्व में गंगा की बाढ़ में बह गया था। यह घटना युद्ध के तत्काल बाद 
हस्तिनापुर में राज्य करनेवाले राजा के सातवें उत्तराधिकारी के शासनकाल में 
हुई थी। इससे महाभारत युद्ध का समय ६०० ई० पु० के आसपास ठहरता है।*) 


१. किसी के काल को बताते समय ईसा के जन्म से पूर्व (8. (',.) और ईसा की 
मृत्यु के बाद (५. ॥0.) का प्रयोग किया जाता है। ईसा का महत्त्व बढ़ाने 
की भावना के अतिरिक्त पाइचात्य विद्वानों ने यह प्रस्थानबिन्दु या मापदण्ड 
इसलिए भी स्थापित किया कि उनका वास्तविक इतिहास ईसवी सन्‌ या ईसा 
सेपूर्व नहीं जाता ।साथ ही उनका यह भी पूर्वाग्रह रहा होगा कि जब बाइबल 
के अनुसार सृष्टि की उत्पत्ति का काल ही ६००० ब्ष से पीछे नहीं जाता तो 
किसी भी अवस्था में भारत का इतिहास इससे बहुत पूर्व का नहीं होता चाहिए। 
वे यह भी चाहते थे कि भारतीय आर्यों की सभ्यता मिश्र की सभ्यता से पूर्व॑- 
वर्त्ती सिद्धन हो, परन्तु अब जबकि अन्वेषणों और वेज्ञानिक मान्यताओं ने 
यह सिद्ध कर दिया है कि सुष्टि तो अरबों वर्ष पुरानी है तो ६००० वर्ष का 
क्या मूल्य रहा ? इतना ही नहीं, अब यह भी निविवाद है कि भारत की 
सभ्यता मिस्न से बहुत पुरानी है। तब, भारतीय इतिहास से ईसा का क्‍या 
सम्बन्ध है जो हर बात में--प्रत्येक काल के माप में उसी का मानदण्ड माना 
जाये ? ईसा से तीन हज़ार वर्ष पूर्व भारत के इतिहास में एक महान्‌ घटना 
घटी जो महाभारत युद्ध के नाम से प्रसिद्ध है। यद्यपि इसका केन्द्र भारत था 
(जैसे द्वितीय विश्वयुद्ध का जमंनी रहा) तो भी इसका महत्त्व अन्तर्राष्ट्रीय 
था । इस युद्ध का पाइचात्यों ढ्वारा निर्धारित काल भी ईप्तवी सन्‌ से बहुत 
पहले जाता है। जब विश्व के इतिहास में महाभारत जैसी महान्‌ घटना है तो 
फिर &. (.. और &. ). का प्रयोग न करके महाभारतपूर्व और महा- 
भारतोत्तर का मापदण्ड प्रयुकत किया जाना चाहिये | ईसा से कुछ (५७ वर्ष ) 

.पुव॑ भारत के इतिहास में एक अन्य महत्त्वपूर्ण घटना घटी थी--विक्रम- 


500) आया का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


कुछ समय पूव द्वारिका में समुद्र से प्राप्त अवशेषों को श्रीकृष्ण से सम्बन्धित 
बताते हुए पुरातत्त्ववेत्ता एस० आर० राव ने उनका समय १४०० ई० पू० 
निद्िचत किया है। श्रीकृष्ण का महाभारतकालीन होता निर्विबाद है। तब, यदि 
द्वारिका के अवशेष १४०० ई० पू० के हैं तो महाभारत का समय ६०० ई० पू० कैसे 
हो सकता है ? वास्तव में पुरातत्व अभी अपनी शैशवावस्था में है और उसके 
आधार पर लगाई अटकलें अन्धों के गजदशंन-तुल्य हैं। भारतीय इतिहास में 
सुरक्षित तिथिक्रम के आधार पर महाभारत-युद्ध का समय ३१४० वर्ष ईसा-पुर्व 
ठहरता है। महाभारत युद्ध की समाप्ति के अनन्तर ३६ वर्ष युधिष्ठिर ने राज्य 
किया । उसके दो वर्ष बाद कलियुग आरम्भ हुआ । यही श्रीकृष्ण के देहावसान का 
काल है। कलि संवत्‌ का प्रारम्भ ईसा से ३१०२ वर्ष पूर्व माना जाता है। इस 
प्रकार भारतीय परम्परागत कालक्रम के अनुसार महाभारत-युद्ध का काल ईसा से 
३१०२--२--३६८- ३१४० और तदनुसार आज (सन्‌ १६८६) से ५१२६ वर्ष 
पूर्व निश्चित होता है ।* 


संवत्‌ का प्रारम्भ । अत्यन्त प्राचीव बेदिक काल के परचात्‌ भारतीय इतिहास 
का यह स्वर्ण काल था जब देश-देशा न्त र में दूर-दूर तक उसकी संस्कृति, सम्यता 
भौर साहित्य का प्रसार हुआ था। परन्तु पाइचात्य एवं तदनुयायी एतद्ेशीय 
विद्वान 'दीघंकालन रन्तयंसत्कारासेवित' अभ्यास और अपनी मानसिक 
दासता के कारण अपने स्वरूप को भूले रहकर अभी तक 8. ९ 4 70. का 
प्रयोग करने में ही गौरव अनुभव करते हैं । 

१. प्रसिद्ध पाइ्चात्य ज्योतिविद बेली (809) ने लिखा है कि कलियुग का 
प्रारम्भ ईसवी सन्‌ से ३१०२ व पूर्व २० फरवरी को २ बजकर २७ मिनट 
३० सेकण्ड पर हुआ था । उस ससय सभी ग्रह एक युति में थे---५८०००॥॥९ 
॥088४0ण0रांटब] ०8॥९॥॥०ा ०0 76 माता$॥6 छार्इशा। 9९]00 
ण प6 छ्णव0, ह8॥9ए88, एणााश०60 3]02 ४८०४४ 0४076 ॥6 
जा।। ण एंड जावा8ह 200 989 ण॑ एशआएशाए ॥ 2 शा5., 27 
प्रातापा85 रात 30 ६९७एणा०ई$, ॥6 ॥76 एशांग॥३ पप्र$ टद्वॉला4९१ [0 
ग्रांगरपरांट8 800 56००॥05. पएग०/ 54७ पा 8 ०0प्रुंणारांणा ता छॉक्यालड 
000 ए8०९ पाला थात 49065 #0णए ।5 एणर[फ्राएतंणा, ॥ ७8५ 
प्रश्षपा॥] [0 88५ ह॥/8 0णांप्रालांगा तर फछॉग्रालड शाला 400९ 9806. 
प॥6८०काएपाकाणा ण गि€ छात्ाताभशाड3 4850 8५ ०णाीपारत छछ 


0प्रा 0एव ब४/णाण्रांदव] ९8॥एप्रॉद्वांणाड धक्वा ॥णीताए फपा बाप) 
काडशाएशञाणा ढणात ॥8ए6 शांए्शा 50 ०णा€5एणा0शा। 8 76४7. 
--7॥6 प॥6028ण9 ०ए।6 मतातवा$ ७५ 0९०० छुंजा३(ंणाग4, 
290, 7का। शपाा३ए9, ॥णा०तणा, 4844, 7. 82 
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इसमें सन्देह नहीं कि इतिहास का पता लगाने में उत्खनन में प्राप्त पुरातत्त्व- 
सम्बन्धी सामग्री -- शिलालेख, ताम्रपट्ट, सिक्कों आदि का महत्त्वपूर्ण स्थान है। 
मेसोपोटेमिया में पुरातत्त्व के विद्वानों ने ३४०० वर्ष पुरानी ईटें प्राप्त की हैं जिन 
पर वहाँ के लोगों के सुलहनामे लिखे हैं। किसी भी राष्ट्र की यह अमूल्य निधि हैं, 
परन्तु इनसे मानव के अति प्राचीन काल का इतिहास निर्धारित करने में सहायता 
नहीं मिल सकती । इस साम ग्री से कुछ सहस्र वर्षों का इतिहास अनुमानित किया 
जा सकता है। भारत का इतिहास इतना प्राचोन है कि इसके विषय में ये साधन 
उपलब्ध नहीं हो सकते। यदि कहीं कुछ मिल भी जाये तो उससे प्राप्त सूचना 
आनुमानिक ही हो सकती है, निर्णीत नहीं । इसमें सम्भावना (?05809॥09), 
सम्भाव्यता ([20080#09) तथा स्थात्‌ (77॥995$ ०२४०) ४८) जैसे प्रयोगों 
की भरमार होगी, परन्तु इतिहास तो इति-ह-आस (निश्चय से ऐसा हुआ था) 
का नाम है। 

उपर्युक्त कारणों से विदेशी विद्वानों एवं तदनुयायी भारतीय विद्वानों द्वारा 
लिखे गये भारतीय इतिहास की विश्वसनीयता या प्रामाणिकता पर सहज ही प्रहन- 
चिह्न लग जाता है। परन्तु ब्रिटिश शासकों द्वारा किये गये प्रयासों के फलस्वरूप 
वत्तंमान में उन्हीं का प्रामाण्य हो गया है। कारण ? जैसा कि पहले संकेत किया 
जा चुका है, विदेश जाकर सरकारी छात्रवृत्तियों पर पढ़नेवाले लोग पूरे विदेशी 
बनकर. स्वदेश लौटे । उन्होंने ब्रिटिश नीति को अपनाया और यहाँ के विश्व- 
विद्यालयों में भी ऑक्सफ़ोर्ड और कैम्ब्रिज में नियत पाठ्यक्रम अपनाया। अच्छी 
नौकरियों के लिए अधिकांश युवक अपनी आत्मा का सौदा कर अंग्रेज, जम॑ंन आदि 
विद्वानों की हाँ-में-हाँ मिलाकर कहने लगे कि भारतीय इतिहासलेखक--- 
वाल्मीकि, व्यास आदि-- विवेचनात्मक बुद्धि नहीं रखते थे । पहले उनके दिमाग़ 
में अच्छी तरह यह भरा गया कि भारतीयों को इतिहास लिखना नहीं आता था। 
तत्पश्चात्‌ अपने लिखे इतिहास पर ईमान लाने के लिए विवश किया गया । अंग्रेज 
प्रिसिपलों के अधीन कार्य करनेवाले पण्डितगण भी विदेशी दबाव में दबने लगे। 
बनारस के प्रसिद्ध क्वींस कॉलिज में डॉक्टर थीबो के नीचे पण्डित सुधाकर द्विवेदी 
जैसे प्रकाण्ड विद्वानों की भी यही स्थिति थी। उस समय के अध्यापकों द्वारा 
स्थापित अन्ध परम्परा में ही आगे आनेवाले विद्यार्थी और उन्हीं विद्यार्थियों में से 
अध्यापक और लेखक तैयार होने लगे और आज भी हो रहे हैं । 

सन्‌ १६२८ में लाहौर में सम्पन्न 6॥] प्08 0074) ("णाशिशा०& में 
महामहोपाध्याय हरप्रसाद शास्त्री ने अपने अध्यक्षीय भाषण में कहा था--"'बहुत 
करके हमारे संस्कृत के विद्वान्‌ वे हैं जिनको वास्तव में संस्कृत का अक्षर भी नहीं 
आता है और दूसरे वे हैं जो भारतीय शास्त्रियों की कृपा पर विद्वान्‌ कहे जाते 
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हैं ।”” संस्कृत के मूल ग्रन्थों को न देखकर प्राय: अंग्रेज़ी अनुवादों के आघार पर 
ग्रन्थ लिखने की भारतीय विद्वानों की प्रक्ृति से क्षूब्ध होकर उन्होंने आगे कहा--- 
“मैं देखता हूँ कि संस्कृत साहित्य पर कैसा और कितना कार्य हुआ है। और यह 
सब अंग्रेजी, फ्रेंच ओर जर्मन आदि भाषाओं के अनुवाद के सहारे हुआ है*''इस- 
लिए उत्के आधार पर बने ग्रन्थों पर विश्वास नहीं किया जा सकता ।”” फिर कुछ 
प्रमाण देकर कहा-”इसी प्रकार सब अनुवादों को देख-भा ल कर ही उनका मूल्यांकन 
करना चाहिये ।/* 

भारतीय विद्याभवन के अध्यक्ष श्री कन्हैयालाल माणिकलाल मुंशी के निर्देशन 
में 'म्ांह॥0णा५ ॥॥0 (70०7४ ० ॥॥6 ॥700था ?6०७।४' लिखी गई | ग्रन्थ के 
प्रधान सम्पादक इतिहास के अधिकृत विद्वानू आर० सी० मजूमदार हैं। "५८०० 
2४2९ के नाम से १६५१ में प्रकाशित इस विशाल ग्रन्थ के प्रथम भाग के प्राक्कथन 
में श्री मुंशी ने लिखा---/]॥6 ठल्यालाव एकग्रोत गा ॥रं$ ग्राा0तएलांगा ॥85 
शांएशा 6 ए0ा, ० शंल्ण रण (6 8छंशागी6 ॥रंध०ांत्ा. अर्थात्‌ प्रधान 
सम्पादक ने अपनी भूमिका में एक वैज्ञानिक दृष्टिकोण प्रस्तुत किया है। परन्तु जब 
हमने उनसे (मुंशी जी से) उन्हीं की एक पुस्तक के सन्द में पत्र-व्यवहार किया 
तो इलंशायरीट प्रांड्र0स्‍॥॥ के एज ण शंट्छ का नमूना सामने आया | भारतीय 
संस्क्रति के महान्‌ पोषक कन्हैयालाल मुंशी ने अपनी एक पुस्तक 'लोपामुद्रा' में 
ऋग्वेद के आधार पर प्राच्चीन आरयों के विषय में लिखा था-- 

“इनकी भाषा में अब भी जंगली दशा के स्मरण मौजूद थे। मांस भी खाते थे 
और गाय का भी । 'अतिथिग्व' ग्रोमांस खिलानेवाले की बहुमानास्पद उपाधि 
थी। ऋषि सोमरस पीकर नशे में चर रहते थे और लोभ तथा क्रोध का प्रदर्शन 
करते थे। सर्वसाधारण सुरा पीकर नशा करते थे | वे जुआ खूब खेलते थे । ऋषि 
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युद्ध में जाकर हजारों का संहार करते थे। वे रूपवती स्त्रियों को आकर्षित करने 
के लिए मन्‍्त्रों की रचना करते थे। कुमारी से उत्पन्त बच्चे अधम, पतित नहीं 
माने जाते थे । कई ऋषियों के पिताओं का पता न था। आय भेड़िये की तरह 
लोभी ये । वीभत्सता या अश्लीलता का कोई विचार नहीं था। आत्मा का कोई 
खयाल नहीं था। ईइवर की कल्पना नहीं, नाम नहीं, मान्यता नहीं । स्वदेश की 
कल्पना नहीं थी। दस्यु भारतवर्ष के शिवरलिग-उपासक मूल निवासी थे ।” 

जब हमने उनसे पत्र द्वारा अनुरोध किया कि ऋगेद के जिन मन्‍्त्रों के आधार 
पर आपने यह सब लिखा है, उन्हें उद्धत करने की कृपा करें तो उन्होंने अपने पत्र 
दिनांक २ फ़र्वरी १६९४० के द्वारा हमें सूचित किया कि 'मैंते आर्यों के सम्बन्ध |] 
जो कुछ लिखा है उसका आधार पाइचात्य विद्वानों द्वारा किया गया वेदों का 
अनुवाद और डॉक्टर कीथ का वैदिक दण्डेक्स है। उस समय के लोगों के जीवन 
और रहन-सहन के सम्बन्ध में मैंने उतका प्रामाण्य स्वीकार किया है। 

वस्तुतः स्वाधीनता एक भावात्मक शब्द है । दूसरे भावों के समान यह भी 
इन्द्रियगोचर या प्रत्यक्षगम्य नहीं है। स्वाधीनता का ज्ञान बहुत-कुछ अनुभवसिद्ध 
विषयों के साथ जुड़ा रहता है तथा प्रत्येक जाति अपनी कतिपय प्रिय वस्तुओं को 
लेकर स्वाधीनता के रूप में गठित करती हैं | हमारा दुर्भाग्य है कि हम स्वाधीन 
होकर भी पराधीनता की ओर बढ़ रहे हैं-यहाँ तक कि स्वयं अपने आपको दूसरों 
की आँखों से देख रहे हैं। राजनैतिक दृष्टि से स्वतन्त्र हो जाने पर भी पाश्चात्यों 
के मानसपुत्रों की आँखों पर मेकाले की बाँधी हुई पट्टी ज्यों-की-त्यों कायम है। 
स्वतन्त्र चिन्तन का सर्वेधा अभाव है। हमारे अतीत के मूल्यांकन का काम पहले 
ईसाई मिइनरियों के हाथों में था, अब माक्‍्सेवादी इतिहासकारों ने संभाल लिया 
है जिसका प्रारम्भ कोसाम्बी से होता है। कोसाम्बी एक प्रसिद्ध इतिहासकार थे । 
उनके अनुसार इतिहास को बदलने का काम इतिहास लिखने से अधिक महत्त्वपूर्ण 
है। भारत के गौरवशाली अतीत का चित्र उभारनेवाले इतिहास उन्हें अपनी 
मान्यताओं के अनुसार सामाजिक रूपान्तरण करने में बाधक प्रतीत होते थे । 
इसलिए कोसाम्बी ने पहली बार एक ऐसी नई व्याख्या की नींव डाली जिसे 
मास वादी इतिहास-लेखन कहा जा सकता है। कोसाम्बी ने आगे के माक्संवादी 
इतिहासकारों को अत्यधिक प्रभावित किया और वे उसकी डाली लीक पर चल 
पड़े । वे ऐसा क्यों कर रहे हैं, इसका पता दिल्‍ली में [ताका लिश0ा/ थाते 
(०॥ए०७ 8०००५ के १४ फ़रवरी १६७६ को हुए वाधिक अधिवेशन के अवसर पर 
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दिये गये बनारस हिन्दू यूनिवर्सिटी के प्रोफ़ेसर डा० लललनजी गोपाल के इस 
वक्‍तव्य से चलता है--“चीन में सत्ता में आने से पूर्व साम्यवादी दल निरन्तर २० 
वर्ष तक योजनाबद्ध रूप से साम्यवादी विचारधारा से ओत-प्रोत साहित्य का 
निर्माण करके चीनी जीवन की साम्यवादी व्याख्या करता रहा | इसका उद्देश्य 
चीनी जनमानस को मानव-इतिहास के विभिन्‍न पक्षों की माक्से द्वारा प्रस्तुत 
व्याख्या को स्वीकार करने के लिए पहले से तैयार करना था । इस देश के इतिहास- 
कारों द्वारा भी इसी प्रकार का प्रयास किया जा रहा है। दिल्‍ली विश्वविद्यालय के 
डॉक्टर डी० एन० झा (जो इण्डियन हिस्ट्री कांग्रेस के संयुक्त सचिव भी हैं) और 
उनके साथियों ने अपने माक्संवादी होने की बात को छिपाया नहीं और स्पष्ट कह 
दिया कि वे जीवन-भर भारतीय इतिहास की साम्यवादी व्याख्या करते रहेंगे।”' 
संस्कृत का सामान्य ज्ञान रखनेवाले विद्वानों की संसार में कमी नहीं है, 
परन्तु पूर्वाग्रहों से ग्रस्त होने अथवा वेदिक भाषा तथा व्याकरण, निरुक्‍त आदि 
वेदांगों, न्‍्याय-वेशेषिक आदि उपांगों, शतपथ आदि व्याख्यान-पग्रन्थों आदि के 
अध्ययन में पारंगत न होने से वे वेदों के रहस्यों अथवा गूढ़ा्थों को समझने में 
असमथे हैं। इसलिये वेदविषयक उनके निष्कर्षों की प्रमाणिकता सन्दिग्ध है। 
प्राचीन आयों अथवा भारतीयों की इतिहासविषयक अज्ञता अथवा अल्पज्ञता 
का विज्ञापत करनेवाले पाश्चात्य एवं तदनुयायी भारतीय विद्वान्‌ इतिहास-लेखन 
में कितने निष्णात हैं, इसका एक ही उदाहरण देना पर्याप्त होगा। भारतीय 
इतिहास के अधिकृत विद्व।न्‌ डॉ० ताराचन्द की मान्यता है कि आदि शंकराचार्य 
को अद्वेत वेदान्त की प्रेरणा नवम शताब्दी में मालाबार के तट पर उतरनेवाले 
अरबों से मिली थी । ये इतिहास-लेखक यह मानकर चलते हैं कि आदि शंकराचार्य॑ 
का जन्म ईसा की सातवीं शताब्दी में हुआ था । इस विद्वान लेखक का यह कथन 
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अपनी ही कल्पना की उपज है, क्योंकि यदि हम भारतीय ज्ोतों के आघार पर 
निर्धारित जन्मतिथि ईसा-पूर्व ५०६ न मानकर आधुनिक विद्वानों द्वारा मान्य 
काल को भी स्वीकार करें तो वह सातवीं शताब्दी का उत्तरार्ध ठहरता है। उस 
समय तो अभी मुहम्मद साहब ने मक्का के लोगों में अपने धर्म का प्रचार शुरू 
किया था। सातवीं शताब्दी में जन्मे व्यक्ति का नवम शताब्दी में भारत पहुंचने- 
वाले लोगों से सम्पर्क कैसे सम्भव था ? फिर, शंकर तो ८-६ वे की आयु में ही 
घर छोड़कर नमंदा तट पर ओंकार मठ के पास स्थित गोविन्दपाद के आश्रम में 
पहुँच गये थे । उन्हीं से शंकर ने वेदान्त की शिक्षा पाई थी। पर जब तक बुद्धि 
पूर्वा ग्रह से मुक्त न हो, तब तक सत्यासत्य का निर्णय करना कठिन है। आइचर्य 
और दुःख की बात यह है कि प्रो० हुमायूं कबीर और डॉ० आबिद हुसेन जैसे 
विद्वान्‌ भी आँख मीचकर डॉ० तारःचन्द के पीछे चल पड़े । 

निष्कर्ष में यही कहता पड़गा कि कहीं बाहर से आकर भारत में बस जाने- 
वाली आये नाम की कोई जाति नहीं है। यह कल्पित समस्या अज्ञान, निहित 
स्वार्थ तथा आधे-अधूरे शोध पर आधारित है। तुलनात्मक भाषा-विज्ञान का जो 
भवन खड़ा किया गया है, उसकी नींव की ईंट, श्रान्तिपर्ण अवधारणाओं के 
आधार पर रक्‍्खी गई है। हम भारतीयों ने भी जो शोध-कार्य किया है, वह भी 
इस झूठ की आँधी के आवत्तं में फेंसकर रह गया है। अब समय आ गया है जब 
हम अपनी पूरी शक्ति के साथ सम्पूर्ण भारतीय वाइमय का मन्थन करके निकाले 
गये तथ्पों के आधार पर इस अ्रान्त धारणा को धराशायी करें और द्रविड़ के 
काल्पनिक विभेदकारी अपप्रचार को सदा के लिए समाप्त करें। 

आर्यों के मूल निवास के सम्बन्ध में विभिन्‍न मतों की स्थापना -करनेवाले 
सभी विद्वान्‌ वेदों को तत्सम्बन्धी ऐतिहासिक सामग्री का स्रोत मानते हैं, इसलिये 
प्रारम्भिक कुछ अध्यायों में वेदविषयक आवश्यक जानकारी देने का प्रयास किया 
गया है । वेदों में अगाध ज्ञान-सामग्री भरी पड़ी है, परन्तु वेदिक शब्दों के रूढ़ न 
होने से उनमें किसी प्रकार के ऐतिहासिक या भौगोलिक संकेत होने का प्रइन नहीं 
उठता । वेदों के यथार्थेस्वरूप को जाने बिना सत्यासत्य का निदचय नहीं हो 
सकता । वेद को वेद की दृष्टि से देखना होगा, पर वेदांगों, ब्राह्मणों, आरण्पकों, 
उपनिषदों और दक्शनों का गहन और व्यापक अध्ययन किये बिना वह दृष्टि नहीं 
मिल सकती । 

वेदानुयायियों में यह धारणा दृढ़ रही है कि आर्यलोग भारत के मूल निवासी 
हैं । परन्तु उन्होंने अपने मत की पुष्टि में कोई प्रमाण देना आवश्यक नहीं समझा । 
दूसरे लोग जो अपने पक्ष के समर्थन में प्रमाण प्रस्तुत करते हैं, उनका खण्डन करने 
का भी कोई प्रयास नहीं किया । फलत: वेद के नाम पर हम अपने घर में पराये 
या विदेशी आक्रान्ता बनकर रह गये । वेदों के अनुवादों व टीकाओं पर आँख मूंद- 
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कर विद्वास करना निरापद नहीं है। प्रत्येक ऋचा या सूक्‍त की अन्तर्व॑स्तु का, 
शब्दों के अर्थों या सन्‍्दर्भों का निइचय करते समय गतानुगतिकता से काम नहीं 
लिया जाना चाहिए। 

सत्य-सनातन मत की जड़ें खोखली होती जा रही हैं । इसी से चित्तित होकर 
यहाँ एतद्विषयक सामग्री का विश्लेषण करके उसके आधार पर प्राचीन मत का 
प्रतिपादत करने का प्रयास किया गया है। मुझे विश्वास है कि उपलब्ध सामग्री 
आयें मनीषियों द्वारा स्थापित इस मत का समर्थन करती है कि आयंलोग इस 
देश के आदिवासी हैं और उनसे पहले न इस देश का कोई नाम था और न उनसे 
पहले यहाँ कोई रहता था । 
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भारत के इतिहास में विक्ृतियों का एक प्रमुख कारण विकासवाद या सतत 
प्रगतिवाद का आ्रामक मत है। आधुनिक काल में विकासवाद एक महत्त्वपूर्ण 
शास्त्र है। वेज्ञानिक और ऐतिहासिक दोनों ही विचारधाराओं में उसका प्रवेश हो 
गया है। वैज्ञानिक विचारधारा में प्राणियों की विभिन्‍न जातियों की उत्पत्ति में 
विकासवाद को मान्यता दी जाती है, और ऐतिहासिक विचारधारा में मानवी 
बुद्धि के विकास अथवा ज्ञान-विज्ञान की उपलब्धि में विकासवाद को आधार माना 
जाता हैं। साधारण दृष्टि से देखने पर यह बात ठीक-सी प्रतीत होती है; परन्तु 
गहराई से विचार करने पर इसका खोखलापन स्पष्ट हो जाता है। 

विकासवाद के अनुसार प्राणी अथवा जीवन-तत्त्व का प्रथम आविर्भाव जलों 
में उद्भिज्ज के रूप में हुआ | पहले जल-भिट्टी-वायु आदि के संयोग से एक प्रकार 
की सूक्ष्म काई बनी । उसी से पुनः जल-वायु का विलक्षण प्रभाव प्राप्त कर समस्त 
जलीय तथा पृथिवी के तृण, वीरुध, लता, ग्रुल्म, ओषधि, वनस्पति तथा विविध 
वृक्षों आदि का ऋमश: विकास हुआ । कालान्तर में इसी मूल जीव-बीज से सर्व- 
प्रथम जल में ही एक दूसरी जीवन-शाखा चली । आरम्भ में अमीबा ( ७08८08- 
एक कोश का प्राणी) की भाँति के सूक्ष्म जलजन्तु हुए। धीरे-धीरे जलीय कीट, 
मछली, मेंढक, कछुआ, वराह, रीछ, बन्दर, बनमानुष आदि विभिन्‍न प्राणिस्तरों 
को पार करता तथा विकसित होता हुआ मनुष्य बन गया । आदिकालीन एक 
कोश के प्रोणी से मनुष्य तक पहुँचने के लिए मध्य में जीवन के न जाने कितने स्तर 
पार किये गये। तब कहीं लाखों-करोड़ों वर्षों में मनुष्य अपने वत्तंमान रूप में 
आया । 

इस विचार के अनुसार यदि हम मनुष्य की उत्पत्ति को एक करोड़ वर्ष पूर्व 
मानें और हैकल की, '50079 ० (८७४० के पुष्ठ २६५ में लिखी हुई प्राणियों 
की कड़ियों के बाद मनुष्य की उत्पत्ति मानें और प्रत्येक कड़ी को एक करोड़ वर्ष 
का समय दें, तो प्रथम प्राणी की उत्पत्ति से मनुष्य की उत्पत्ति तक लगभग-लगभग 
बाइस करोड़ वर्ष होते हैं। लोकमान्य तिलक के 'गीतारहस्य' में डॉक्टर गैडो 
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(0०0४७) की साक्षी से लिखा है कि 'मछली से मनुष्य होने में ५३ लाख ७५ 
हजार पीढ़ियाँ बीती ।' इतनी ही पीढ़ियाँ अभीबा से मछली होने में बीती होंगी, 
अर्थात्‌ अमीबा से आज तक लगभग एक करोड़ पीढ़ियाँ बीत चुकीं। कोई पीढ़ी 
एक दिन और कोई सौ वर्ष जीती है। यदि सबका औसत २४ ब्ं मान लें तो 
इस हिसाब से भी प्राणियों के प्रादुर्भाव कों आज २५ करोड़ वर्ष होते हैं। यह भी 
माना जाता है कि पृथिवी के हो चुकने के करोड़ों वर्ष बाद प्राणी हुए और प्राणियों 
की उत्पत्ति से आज तक २४ करोड़ वर्ष हो गये। इस प्रकार यह अवधि विकास- 
वादियों की निश्चित की गई अवधि (दस करोड़ वर्ष ) से बहुत आगे निकल गई है। 
ऐसी दशा में समय की दृष्टि सेयह विकासवाद कितना लचर है - यह स्पष्ट है। _ 

आद्यकालिक प्राणिरचना को क्रमिक विकास के सिद्धान्त पर माननेवाले 
विद्वानों ने इस बात पर विचार किया है कि एकमात्र मूल से अनेक शाख-प्रशा- 
खाओं में बंटकर विभिन्‍न योनियों के रूप में जीवन कैसे पहुँच जाता है। उनका 
कहना है कि प्राणी की इच्छा और आवश्यकता ऐसी स्थितियाँ हैं जो उसके विकास 
और परिवतंन का कारण बनती हैं । प्राण-रक्षा की भावना प्राणिमात्र में मैसगिक 
है। उस भावना से विवश होकर प्राणी को जो क्रिया बारम्बार करनी पड़ती है, 
धीरे-धीरे उसमें उस शक्ति का प्रादुर्भाव हो जाता है और फिर धीरे-धीरे क्रिया 
को करने में समर्थ अंग का विकास हो जाता है । दूसरी ओर प्राणरक्षा के लिए 
जिस क्रिया की आवश्यकता नहीं रहती, उसका अभ्यास नहीं रहता । अभ्यास न 
रहने से वह अंग अशक्त हो जाता है और अन्त में एक दिन उसका लोप हो जाता 
है । भोजन के लिए प्रयत्न तथा प्राकृतिक संघर्ष एवं शत्रुओं से रक्षा के लिए प्राणी 
को अनेक परिवतंनों में से गुजरना पड़ता है। उनमें से जो अपने को परिस्थिति के 
अनुकूल बना सके वे बच गये। जो उन संघर्षों में अपने को आवश्यकतानुसार 
परिवर्तित न कर सके वे नष्ट हो गये। इन्हीं कारणों से शरीर में धीरे-धीरे परि- 
वर्तेन होता रहा और प्राणी विभिन्‍न योनियों में बँट गया। आधुनिक विकासवाद 
के अनुसार प्राणी के क्रमिक विकास में उसकी आवश्यकताजन्य इच्छा तथा उसको 
पूरा करने के लिए किये गये चिरकालीन अभ्यास के परिणामस्वरूप होनेवाले 
आक्ृति-परिवतंन के उदाहरण के रूप में अफ्रीका के मरुदेश में प।ये जानेवाले 
लम्बी गर्दंनवाले जिराफ़ नामक पश्मु का उल्लेख किया जाता है। कहते हैं, यह 
पहले ऐसा नहीं था, जेसा आज देखा जाता है। जिराफ़ ने जब वक्षों पर तीचे के 
पत्ते खा लिये तो ऊपर के पत्ते खाने की इच्छा हुई । अपनी इस आवश्यकता की 
पूर्ति के लिए वह गर्दन उठा-उठाकर प्रयत्त करने लगा। चिरकाल तक ऐसा 
करते रहने से उसकी गर्दन लम्बी हो गई । 

परन्तु परिस्थिति के अनुरूप आवश्यकतावश आक्ृति-परिवतन की मान्यता 
युक्तियुक्त प्रतीत नहीं होती। बकरी जब नीचे के पत्ते चुग लेती है तब तने पर 
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या टहनियों पर अगले पर टिकाकर पत्ते चुग लेती है। लाखों वर्षों से वह इसी 
तरह अपना पेट भरती आ रही है। परन्तु आज तक न उसकी गर्दन बढ़ी, न 
डउसका अगला भाग लम्बा हुआ, और न उसके लिएचारे की कमी हुई। यहाँ यह 
भी विचारणीय है कि गर्दन बढ़ाने की बजाय जिराफ में बन्दर की तरह पेड़ पर 
चढ़ने की प्रवृत्ति का विकास क्यों नहीं हुआ ? न जाने कब से मनुष्य उत्तरी धुव 
तथा ग्रीनलैण्ड जैसे शीतप्रधान देशों में बसा हुआ है, किन्तु शीत से बचने की 
इच्छा तथा आवश्यकता के होते हुए भी उसके शरीर पर रीछ जैसे बाल पैदा नहीं 
हुए । इतना ही नहीं, जैसे लम्बे बाल राजस्थान की तपती मरुभूमि में रहनेवाली 
भेड़ के होते हैं, वैसे ही हिमालय के शीतप्रधान देश में रहनेवाली भेड़ के होते 
हैं। अफ्रीका के अति उष्ण प्रदेशों में दी्घरोमा रीछ और रोमरहित गेंढा एक- 
साथ रहते हैं । अपने ही देश में एक जैसी परिस्थिति में रहनेवाली गाय और मेंस 
में इसके विपरीत अन्तर देखा जाता है। भेंस का चर्म पतला, चिकना और लघु- 
रोम होता है। इसके विपरीत गाय का चर्म अपेक्षाकृत कठोर और चर्मबहुल 
होता है। विकासवाद के अनुसार आत्मरक्षा की भावना के कारण हरिण, चीतल, 
नीलगाय आदि अनेक प्रकार के जंगली पशुओं में नर के सींग होते हैं, मदा के 
नहीं | क्या आत्मरक्षा के लिए सींगों की आवश्यकता नर को ही होती है, मादा 
को नहीं ? जंगली पश्चुओं की अपेक्षा मनुष्य द्वारा पालित व सुरक्षित गाय-मेंस 
आदि को कम खतरा होता है। फिर क्या कारण है कि उनमें नर-मादा दोनों के 
सींग होते हैं। फिर, कोयल के मधुर कण्ठ और मोर के सुन्दर पंखों का प्राणरक्षा 
से क्या सम्बन्ध है? फिर भी ये दोनों गुण अपने-अपने स्थान पर विद्यमान हैं। 
कौवे को क्‍या अपनी काँ-काँ अच्छी लगती होगी और मोर के सुन्दर पंख देखकर 
क्या मोरनी को ईर्ष्या नहीं होती होगी ? 

भाई और बहन एक ही परिस्थिति में उत्पन्त होते और बढ़ते हैं । पर बहत 
के मुँह पर दाढ़ी-मूंछ का नाम भी नहीं होता । हाथी और हथिनी एक ही परि- 
स्थिति में रहते हैं। पर हथिनी के मुँह में बाहर को निकले बड़े दाँत नहीं होते। 
“हाथी के दाँत खाने के और, दिखाने के और' हाथी पर ही लागू होता है, हथिनी 
पर नहीं | मोर और मगूरी और इसी प्रकार मुर्गा और मुर्गी एक ही परिस्थिति 
में उत्पन्न होते, पलते और बढ़ते हैं; पर मयूरी और मुर्गी के वे सुन्दर पर और 
कलगी नहीं होते जो मोर और मुर्ग के होते हैं । 

भारत में व्यप्न, सिंह व हाथी होते हैं, पर वे इंगलेण्ड आदि देद्ों में नहीं 
होते। जिराफ़ अफ्रीका में, कंगारू आस्ट्रेलिया में और मोर भारत में होता है। 
यूरोपवासियों द्वारा वहाँ पहुँचाये जाने से पहले आस्ट्रेलिया में खरगोश नहीं होता 
था। स्पष्ट है कि जब तक कोई प्राणी कहीं न पहुँचे और अपनी सन्तति का 
विस्तार न करे, तब तक कोई प्राणी आप-ही-आप वहाँ पैदा नहीं होता । 
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मनुष्य को छोड़कर जितने प्राणी हैं, उनके बालों में पैदा होने से मृत्युपर्यन्त 
किसी प्रकार का परिवत्त॑न नहीं होता । जो गाय जिस रंग की होती है, आजीवन 
उसी रंग की रहती है, परन्तु न चाहते हुए भी मनुष्य के बाल रंग बदलते रहते 
हैं। जितने पशु हैं, पानी में डालते ही तैरने लगते हैं । मनुष्य का तथाकथित पूर्वज 
बन्दर भी पैदा होते ही तैरने लग जाता है। यहाँ तक कि राजस्थान की वह भेंस 
भी, जिसने जीवन में कभी तालाब के दशन भी कभी नहीं किये होते, अवसर 
मिलने पर झट तैरने लग जाती है। परन्तु सदा नदी या समुद्र के तठ पर रहने- 
वाला मल्लाह का बेटा भी तैरना सीखे बिना नहीं तैर सकता। प्राणरक्षा की 
भावना के होते हुए भी जंगली मनुष्यों के सिर में सींग नहीं निकले और न नदी 
के किनारे रहनेगले लोगों में स्वत: तैरने की शक्ति का विकास हुआ। अनादि 
काल से कछुआ पृथिवी पर चलता आ रह है, किन्तु उसके पेट की कोमलता में 
अन्तर नहीं आया । दूसरी ओर उसकी पीठ पत्थर की तरह कठोर है, जबकि वह 
एक दिन भी धरती पर रगड़ी नहीं गई। विकासवाद के अनुसार इसके विपरीत 
होना चाहिए था। प्राणिमात्र में आत्मरक्षा की प्रवृत्ति स्वाभाविक है। यह प्रवृत्ति 
पतंगे में भी होनी चाहिए। दीपशिखा के सम्पर्क में आते ही वह जल जाता है।न 
जाने कब से जलता आ रहा है, परन्तु उसने कभी भी उससे बचने का प्रयास नहीं 
किया। इसके लिए उसे कोई विज्ञेष प्रयत्न भी नहीं करना पड़ता | दीपशिखा से 
तनिक दूर रहने का अभ्यासमात्र करता था। किन्तु लाखों-करोड़ों वर्षों में वह 
इतना भी नहीं कर पाया । 

मनुष्य को विकासक्रम में अन्तिम-- श्रेष्ठतम प्राणी माना जाता है। तब भी 
मनुष्य की तुलना में चींटो जैसे क्षुद्र प्राणी को वर्षा का और कुत्ते जैसे निकृष्ट 
प्राणी को भूकम्प का पूर्वानुमान कैसे हो जाता है ? प्रशासनिक योग्यता की दुष्टि 
से मधुमक्खी को आदर्श क्‍यों माना जाता है? प्रत्येक प्राणी अधिक-से-अधिक 
काल तक जीना चाहता है| विकास के किसी भी स्तर पर उसने इस इच्छा का 
परित्याग नहीं किया होगा। तब, मनुष्य की अपेक्षा कहीं निम्न स्तर के प्राणी 
कछुआ, साँप, आदि क्यों दीघ॑जीवी होते हैं ? थोड़े काल में अधिक मार्ग तय करने 
के लिए मनुष्य मोटरों, वायुयानों आदि का आविष्कार और विकास कर रहा है। 
तब, उसने चीते की तेज गति को छोड़ना कब चाहा होगा ? कुत्ते की ध्राण शक्ति 
और गृश्न की दूरदृष्टि को भी उसने जानबूझकर खोना कभी नहीं चाहा होगा। 
अनुपयोगी जानकर उसने उनकी उपेक्षा कर दी होती तो आज अपराधियों को 
प्रकड़ने के लिए कुत्तों की सहायता क्‍यों लेता ? 

बया नामक छोटी-सी चिड़िया जैसा सुन्दर घर बनाती है, वैसा मनुष्य से 
केवल एक पीढ़ी नीचे माना जानेवाला बन्दर नहीं बना सकता । पर यह भी सत्य 
है कि जैसा घर यह लाखों-करोड़ों वर्ष पहले बनाती थी, आज भी वैसा ही बनाती 
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है। मकड़ी जाला बनाती है। मधुमक्खी छत्ता बनाती है और फूलों से पराग 
लाकर और उसे मधु बनाकर उसमें एकत्र करती है। किन्तु इन्होंने ये कलाएँ 
किसी से सीखीं नहीं --ये उनके अपने आविष्कार भी नहीं हैं। उन्होंने अपनी ये 
कलाएँ अन्य प्राणियों को सिखाईं भी नहीं । जिसको जो आता है और जैसा आता 
है, वह उसे उसी रूप में करता आ रहा है। 

लामाक नामक दिद्वान्‌ ने चूहों की दुमें काटकर बिना दुम के चूहे पैदा करने 
चाहे | चूहों की अनेक पीढ़ियों तक वह ऐसा करता रहा। पर बिना पूँछ के चूहे 
पैदा न हुए । हिन्दुओं के लड़के-लड़कियाँ लाखों वर्षों से कान छिदवाते आ रहे है 
हज़रत इन्नाहीम के समय से यहूदी और मुसलमान खतना कराते आ रहे हैं; चीनी 
स्त्रियाँन जाने कब से पैर छोटे करने का प्रयास कर रही हैं। परन्तु न हिन्दुओं 
के घरों में कनछिदे बच्चे पैदा हुए, न मुसलमानों के यहाँ खतना की हुईं सन्‍्तान 
पैदा हुई और न चीनी घरों में छोटे पैरोंवाली लड़कियाँ पैदा हुईं। 

मोटर आदि का विकासक्रम में उपलब्ध अन्तिम रूप (॥.8/6६ )००06] )ही 
बनता है। जब मनुष्य जैसा सर्वोत्कृष्ट प्राणी तैथार हो गया तो निचले स्तर के 
सभी पशु-पक्षियों का सवंधा लोप हो जाना चाहिए था । परन्तु हम देखते हैं कि 
आज भी मछली-से-मछली, भेड़-से-भेड़ और कुत्ते-से-कुत्ते ही पैदा हो रहे हैं। यहाँ 
तक कि जिस बन्दर से मनुष्य बना कहा जाता है, उससे भी बन्दर ही पैदा हो रहे 
हैं, मनुष्य नहीं । फिर, विकास तो विकास है, उसकी कोई अन्तिम सीमा नहीं आ 
सकती। तो फिर, विकास का क्रम कँसे रुक गया ? मनुष्य से आगे अन्य कुछ क्‍यों 
नहीं बना ? 

इस प्रकार के सैकड़ों उदाहरण दिये जा सकते हैं जो विकासवाद द्वारा प्रति- 
पादित सिद्धान्त के व्यतिक्रम को स्पष्ट करते हैं। वस्तुत: जो योनियाँ जिस प्रकार 
की हैं, वे सदा से वैसी ही हैं और भविष्य में भी वैसी ही बनी रहेंगी । आवश्यकता, 
तन्मूलक इच्छा, अभ्यास एवं वातावरण या परिस्थिति के कारण उनमें किसी 
प्रकार का परिवर्तत सम्भव नहीं। अत्यन्त प्रतिकूल प्राकृतिक परिस्थितियों में 
अनेक ज।तियाँ नष्ट भले ही हो जाएँ, पर उनमें ऐसा परिवतंन नहीं हो सकता जो 
उनकी नैसगिक जाति को बदल डाले | इन सब बातों से प्रमाणित होता है कि 
आदिम मनुष्यों ने हीन मस्तिष्क प्राणियों से विकसित होकर उन्नति नहीं की, 
प्रत्युत वे परमात्मा की विशिष्ट रचना थे और आज के उत्तम मस्तिष्कों की 
अपेक्षा अधिक उन्नत एवं विकसित थे । 

विज्ञान कहता है कि सर्वप्रथम एक कोश का प्राणी हुआ; पर इस समस्या 
का समाधान विज्ञान आज तक नहीं कर पाया कि एक कोश क्ा प्राणी कैसे हो 
गया ? अमीबा नाम का प्राणी एक कोश का देह है। ठीक वही देह अनेकानेक 
सख्या में मिलकर अन्य अनेक कोशयुक्‍त प्राणिदेह की रचना करते हैं, ऐसा विज्ञान 


है 8 आरयों का आदिदेश और उनकी सम्यता 


के लिए भी सिद्ध करना कठिन है। यदि एक कोश का प्राणी आप-ही-आप उत्पन्न 
हो सकता है तो मनुष्य भी आप-ही-आप उत्पन्त हो सकता है। अन्यथा, जिस 
अन्तर्व्याप्त शक्ति के प्रभाव से एक सेल ((.८॥) का अमीबा उत्पन्त हो सकता 
है, उसी शक्ति से मनुष्य शरीर की रचना होने में किसी प्रकार की बाघा उपस्थित 
नहीं हो सकती | वनस्पतिशास्त्र के अन्तर्राष्ट्रीय ख्यातिप्राप्त विद्वान डाक्टर 
बीरबल साहनी से पुछा गया--आप कहते हैं कि आरम्भ में एक सेल के जीवित 
प्राणी थे, उनसे उन्नति करके बड़े-बड़े प्राणी बन गये । आप यह भी कहते हैं कि 
आरम्भ में बहुत थोड़ा ज्ञान था, धीरे-धीरे उन्नति होते हुए ज्ञान उस अवस्था को 
पहुँच गया जिसको विज्ञान आज पहुँचा हुआ है। तब आप यह तो बताइये कि-- 
"ए्शञलिलीणा 09 प्र ०णा6 6 एथए एल्शा।एराड 0 पादरी णा 
ठांत प्ञा०्जा€्वहू० ०णा० क ग6 एशाए फल्ट्रागाएग 9 ? / अर्थात्‌ प्रारम्भ में जीवन 
कहाँ से आया और प्रारम्भ में ज्ञान कहाँ से आया ? क्योंकि जीवन शून्य से उत्पन्न 
हो गया और शुन्य से ज्ञान उत्पन्त हो गया, यह नहीं माना जा सकता ।” डाक्टर 
साहनी ने उत्तर में कहा--"इसके साथ हमारा कोई सम्बन्ध नहीं कि आरम्भ में 
जीवन या ज्ञान कहाँ से आया । हम इस बात को स्वीकार करके चलते हैं कि 
आरम्भ में कुछ जीवन भी था और कुछ ज्ञान भी था ।””' इससे स्पष्ट है कि विकास- 
वाद, जिसका इतना शोर है और जिसे अधेशिक्षित जन अन्तिमित्थम्‌ के रूप में 
मानते चले जा रहे हैं, युक्ति के सामने नहीं ठहर सकता । सच तो यह है कि जब 
जड़ पदार्थों में स्वयं संचालन (5९॥ 0॥6८४०॥) तथा सम्प्रयोग ((0-००॥8- 
धंण)) की शक्ति है ही नहीं, तो विकासवाद के सिद्धान्तानुसार अरबों वर्ष में भी 
जड़ परमाणुओं में इस प्रकार संचालन कि अन्ततोगत्वा जीवित प्राणियों का 
विकास हो सके, असम्भव है। इसी प्रकार यद्यपि मानव में ज्ञान का विकास उसकी 
चिन्तन शक्ति के साहचर्य से होता है, तथापि जो कुछ ज्ञान वह प्राप्त करता है, 
उसका आदिमूल वह स्वयं नहीं है । 


ज्ञान का विकास 


मानव बुद्धि जड़ होने से किसी अन्य से प्रेरणा की अपेक्षा रखती है । बुद्धि एक 
जन्मजात शक्ित है, किन्तु ज्ञान अजित सम्पत्ति है। भनुष्य को स्वतः ज्ञान की 


१. जात फछांइ एल थाह्वात॑ ०णाएशारत 88 0 जीशलीणा [6 ९६06 
गा 6 एशाए एऐलश्ाणगाए ०. शाीशीणा छा0जॉ०१88 ९076 गा [6 
उशप् ह९शांगप्रा 8. ६ 86 (0 (20० 007  शाध्राहते पी #66 ए8५ 
80776 [6 गा 6 फ#ह्ंग्रागाह णी 6 शण6 880 (९6 ए३$ |त0ए- 
]8686 4॥]80 वा 8 ए०ड्राांगह ण (6 एण]6 ज्ञात 99 80ज एा0ट25$ 
| ॥ठ०४४९०, 
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उपलब्धि नहीं होती । उसे आरम्भ में गुरु-ज्ञान प्राप्त हो जाये तो वह अपने अनुभव, 
चिन्तन, संवेदन और बुद्धि के द्वारा उस ज्ञान का विकास कर सकता है, अर्थात्‌ 
पशुओं की भाँति केवल स्वाभाविक ज्ञान के आश्रित न रहकर वह नैमित्तिक ज्ञान 
के सहारे ज्ञान की सीढ़ी पर चढ़ते चले जाने में समर्थ हो जाता है। मनुष्ययोनि 
की यही विशेषता है। इसी व्यवस्था में मनुष्य योनि की साथेकता है । यही ऐसी 
योनि है जिसमें रहकर जीव को विकास का अवसर मिलता है । परन्तु यह विकास 
स्वतः नहीं होता । समुचित साधनों के रूप में न॑मित्तिक ज्ञान के द्वारा ही सम्भव 
होता है। इसी को लक्ष्य कर शास्त्रों में कहा है--'मात्‌भान्‌ पितृमान्‌ आचार्यबान्‌ 
पुरुषो वेद'-अर्थात्‌ माता, पिता तथा आचारय॑ की सहायता से ही मनुष्य ज्ञानवान्‌ 
होता है। 

अफ्रीका में गृहीतजन्म हब्शीपुत्र को इंगलैण्ड में लाकर वहीं किसी गृहस्थ में 
रखकर उसका पालन-पोषण किया जाये तो वह अंग्रेज़ों की भाँति व्यवहार करेगा । 
इसके विपरीत यदि किसी अंग्रेज बालक का अफ्रीका के किसी हब्शी के घर में रख 
कर पालन-पोषण किया जाये तो वह हब्शियों जैसा व्यवहार करेगा । गुजरात में 
उत्पन्त बालक गुजराती और बंगाल में उत्पन्न बालक बंगला बोलता है। इस 
सबका कारण यही है कि जहाँ जिसको जैसा सीखने का अवसर मिलता है वह वैसा 
ही सीखता और व्यवहार करने लगता है। जंगली जातियों में ही नहीं, आधुनिक 
सभ्य सुशिक्षित समाज में भी किसी बड़े-से-बड़े विद्वान्‌ का बालक भी बिना पढ़ें 
विद्वान्‌ नहीं बन जाता । 

स्वाभाविक ज्ञान की दृष्टि से मनुष्य पशुओं से पीछे हैं। पश्ु को तैरना 
सिखाना नहीं पड़ता, परन्तु तैरने की कौन कहे, जब तक अंगुली पकड़कर चलाया 
न जाये तब तक मनुष्य का बालक चल भी नहीं सकता । 

स्वाभाविक ज्ञान नैमित्तिक ज्ञान की प्राप्ति में सहायक तो हो सकता है, किन्तु 
स्वयं विकसित होकर मनुष्य के व्यवहारादि के लिए पर्याप्त नहीं हो सकता। 
स्वाभाविक ज्ञान से युक्त बच्चों को भी पढ़ने के लिए अध्यापक के पास जाना 
पड़ता है। यदि मात्र स्वाभाविक ज्ञान के सहारे मनुष्य अपने अनुभव से ही ज्ञान 
प्राप्त कर सकता तो जंगलों में रहनेवाला प्रत्येक व्यक्ति बिना पढ़े ही कभी-न-क भी 
गणित या व्याकरण का आचाय॑, डाक्टर, इंजीनियर और विज्ञानवेत्ता बन गया 
होता। परन्तु अफ्रीका, अमरीका और आस्ट्रेलिया के द्वीपों में जहाँ शिक्षा की 
व्यवस्था नहीं है, हज़ारों-लाखों वर्षों से बसे हुए हब्शी लोग आज भी पशुवत्‌ 
जीवन व्यतीत कर रहे हैं। भारत में भी सुदूर पर्वतीय प्रदेशों और जंगलों में रह 
रही भील, सन्धाल, नागा आदि जातियाँ आज तक असभ्य बनी हैं। कौन कह 
सकता है कि उनमें चेतना या संवेदना का सवंथा अभाव है। यदि स्वभाव से 
मनुष्य उन्‍्तति कर सकता तो उनकी दशा अब तक ज्यों-की-त्यों क्यों बनी रहती ? 


्द्‌ आर्यों का आदिदेश और उनकी सम्यता 


दूसरी ओर हम यह भी देखते हैं कि जेसे-ज॑से शिक्षित और सम्य देशों के लोग इन 
पिछड़ें क्षेत्रों में पहुँचकर स्कूल आदि की व्यवस्था करते जाते हैं, वेसे-बेसे वे लोग 
शिक्षित होते चले जाते हैं। जो काम स्वतः लाखों वर्षों में न हो पाया, प्रयत्न करने 
पर वह कुछ ही वर्षों में हो गया। 

समाजशास्त्री भी यह स्वीकार करते हैं कि मनुष्य, जेसे भी हो, समाज से 
शान ग्रहण करता है। इसीलिए यदि आज भी किसी मानव को समाज से पृथक्‌ 
कर दिया जाये तो वह सर्वथा अज्ञ रह जायेगा और उसका व्यवहार पशुवत्‌ होगा । 
समय-समय पर ओ परीक्षण किये गये हैं उनसे यही पता चला कि यदि किसी 
बालक को पैदा होते ही अपने माता-पिता और मानव समाज से पृथक्‌ करके जंग्रल 
में पशुओं के बीच छोड़ दिया जाये तो वह पशुओं की भाँति ही व्यवहार करेगा। 
वैसे ही चले-फिरेगा और वैध्वी ही बोली बोलेगा। आकृति के सिवा उस मानव 
शिशु में और उन पशुओं में कोई अन्तर नहीं होगा। जन्म के तत्काल बाद से 
भेड़ियों की माँद में पलनेवाले रामू और कमला की कहानी तो देशभर में चर्चा 
का विषय बनी रही। ये बच्चे भेड़ियों की भाँति चारों हाथों-पैरों से चलते थे, 
उन्हीं की तरह कच्चा मांस खाते थे और बोलने के नाम पर उन्हीं की तरह गुरति 
थे। मानव समाज से दूर पशुओं के बीच रहकर वे पशु ही बन गये थे । 

आहार-निद्रा-भय-संथुन तथा आत्मसंरक्षण विषयक पशुजगत्‌ का काय्ये 
नैसगिक ज्ञान से चल सकता है; परत्तु धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष जिसके जीवन 
का लक्ष्य है, वह मनुष्य नैमित्तिकज्ञान के बिना आगे नहीं बढ़ सकता | विकासवाद 
के अनुसार भनुष्य की बुद्धि ज्ञान व अनुभव के द्वारा धीरे-धीरे विकसित होकर 
स्वतः ज्ञान प्राप्ति में समर्थ हो जाती है। यह कहा जाता है कि यद्यपि एक मनुष्य 
अपने जीवनकाल में स्वतः ज्ञान प्राप्त नहीं कर सकता, तथापि वंशानुक्रम से 
धीरे-धीरे विकास करता हुआ ज्ञान का संचय कर लेगा। साधारण दृष्टि से देखने 
पर यह बात ठीक सी प्रतीत होती है, परन्तु गहराई से विचार करने पर इसका 
खोखलापन स्पष्ट हो जाता है। 

दीपक पर पतंगा आता है और जल जाता है। जब से दीपक और पतंगा हे 
तभी से ऐसा होता आ रहा है। षतंगों के लाखों-करोड़ों वर्ष के अनुभव ने उन्हें 
वह ज्ञान नहीं दिया जिससे वे भविष्य में जलने से बच जाते । सिखाने से तो सर्कंस 
में बन्दर, हाथी, घोड़े आदि पशु कई प्रकार के करतब दिखाते हैं, परन्तु स्वतन्त्र 
रूप में उनका आचरण आज भी वैसा ही है जैसा लाखों वर्ष पहले था। मनुष्योचित 
व्यवहार का प्रदर्शन करने में दक्ष चिपाज़ी भी चिड़ियाघर में आकर ही कुछ 
सीख पाता है, ओर यह भी प्रशिक्षक के द्वारा । पशुजगत्‌ में ही नहीं, मानवजगत्‌ 
में भी यही नियम काम कर रहा है। कोई परिवार चा है कितना ही शिक्षित और 
ज्ञानी हो ओर कितनी ही पीढ़ियों से उसमें शास्त्रों का अध्ययन-अध्यापन चला आ 
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रहा हो, उस परिवार की सन्‍्तति भी बिना स्वयं पढ़े-लिखे विद्वान्‌ बन जाये; यह 
सम्भव नहीं। ज्ञान का यदि क्रमिक विकास होता तो भावी सन्तति में वह स्वत: 
संक्रमित होता रहता। यदि कहीं दो सहोदर भाइयों में से एक की शिक्षा की 
समुचित व्यवस्था कर दी जाये और दूसरा उस शैक्षिक व्यवस्था से वंचित रहे तो 
दूसरा एक ही वंश-परम्परा में सगा भाई होने पर भी मू्ख रह जायेगा। ज्ञान- 
प्राप्ति का नैमित्तिक साधनों पर अवलम्बित रहना ही इसमें कारण है 

यदि जीवात्मा स्वमावत: उन्‍तति करता होता तो सुष्ट्युत्पत्ति के लाखों- 
करोड़ों वर्ष बीतने पर अब तक ज्ञान की पराकाष्ठा हो गई होती । स्कूल कालिज 
होते भी तो कभी के बन्द हो गये होते । बहुत-से सर्वज्ञ हो गये होते। किन्तु 
वास्तविकता यह है कि यदि आज भी बच्चों को स्वतन्त्र छोड़ दिया जाये तो वे 
उन्नति के स्थान पर अवनति करने लगेंगे। ऊपर चढ़ने की भाँति उन्नति परिश्रम 
और तपस्या माँगती है और मनुष्य उससे बचना चाहता है, क्योंकि वह स्वभाव 
से सरलता व सुगमता चाहता है। वतंमान युग की तथाकथित उन्नति मानव 
गुणों के विकास का नहीं, उसके सुख, सुगमता और सरलता का इतिहास है। 
वस्तुत: मानवीय गुणों का ह्वास हो रहा है। आदि मानव आज के मनुष्य से 
मानवीय सामथ्य॑ में अधिक उन्‍्तत था, यह निविबाद है । इसकी साक्षी किसी ऐसे 
मानवीय व्यवहार में ढूँढ़ी जा सकती है जिसका आदि मानव में होना प्रमाणित हो 
और जो आज भी विद्यमान हो । वह है भाषाविज्ञान | वैंदिक भाषा संस्कृत से 
और संस्कृत भाषा ग्रीक और लैटिन आदि भाषाओं से अंधिक सक्षम, विविध 
उच्चारणों को अंकित करने में अधिक समर्थ है और अधिक गठित भी । वत्तंमान 
भाषाएँ उच्चारण करने में सुगम और स्मरण करने में सुप्ताध्य तो हैं, परन्तु न 
तो उनमें प्राचीन माषाओं का-सा लालित्य है, न भावाभिव्यक्ति की क्षमता और 
न थोड़े शब्दों में बहुत कुछ कहने का सामथथ्य । आधिभौतिक, आधिदेविक और 
आध्यात्मिक सभी दृष्टियों से आज की तुलना में आदिमानव कहीं अधिक उन्नत 
था। 

जब यह निश्चय हो गया कि मनुष्य किसी के सिखाये बिना कुछ नहीं सीख 
सकता तो प्रइन उठता है कि पहली पीढ़ी के मानवों ने जीवन का व्यवहार किससे 
सीखा होगा । जिस प्रकार वत्त॑मान में हमने माता-पिता आदि से ज्ञान प्राप्त किया 
है वेसे ही हमारे माता-पिता आदि ने अपने माता-पिता आदि से और उन्होंने भी 
अपने माता-पिता आदिस ज्ञान प्राप्त किया होगा। यह क्रम चलते-चलते जब 
सृष्टि के आदिकाल में अमैथुनी सृष्टि तक पहुँचेगा जहाँ पृथिवी पर मानव की 
स्वश्रथम प्राडुर्मूत पीढ़ी मिलेगी, तब नि३चय ही परमेश्वर के अतिरिक्त अन्य कोई 
शिक्षक नहीं मिलेगा, अतः मनुष्यमात्र के कल्यांणार्थ परमेश्वर द्वारा अम॑थुनी 
सृष्टि में उत्पन्त मनुष्यों को बेद के रूप में नैमित्तिक ज्ञान का मिलना सवंथा 
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युक्तियुक्त है । उन मनुष्यों द्वारा अपनी सम्तति अथवा दिष्यों में ज्ञान का संक्रमण 
हुआ । यही क्रम अब तक चला आ रहा है। इस प्रकार संसार में आज जितना भी 
ज्ञान है, उसका आदिमूल परमेदवर ही ठहरता है। इसीलिए मह॒षि पतञ्जलि ने 
अपने योगदर्श॑न में 'स पूर्वेषामपि गुरुः कालेनानवच्छेंदात्‌ू' कहकर परमात्मा को 
गुरुओं का गुरु बताया है। योगदरशंत के इस सूत्र का आशय यही है कि आदिकाल 
में जब सर्वप्रथम मानवों का आविर्भाव हुआ तो उनके सार्गदशन के लिए आवश्यक 
सब बातें परमगुरु परमात्मा ने उनके आत्मा में स्फूरित कर दीं। इसी ज्ञानराशि 
को बेद नाम से अभिहित किया गया है। 


वां 9457४ 


वेदकाल-निर्णय 


आर० एन० दाण्डेकर ने ठीक लिखा है कि ऋग्वेद के काल का आया के 
भारत में प्रवेश से गहरा सम्बन्ध है। इस विषय में अनेक कल्पनाएँ की गई हैं, 
परन्तु ऐसा देखा गया है किप्रायः एक निर्णय दूसरे निर्णय को स्वत: काट देता है।'* 

एच० जी० वेल्स (छ॒. 6. ४४८॥७) ने लिखा है कि "केवल दो सौ वर्ष पूर्व 
मनुष्योत्पत्ति की आयु ६००० वर्ष तक मानी जाती थी, परन्तु अब परदा हटा है 
तो मनुष्य अपनी प्राचीनता लाखों वर्षों तक आँकने लगा है। ओर यह सब 
इसलिए ह्वीकार किया जाता है, क्योंकि ऐसे पुराने अवशेष, प्राचीनकालीन प्राणियों 
के अस्थिपंजर आदि मिल चुके हैं और इन सबकी वैज्ञानिक दृष्टि से परीक्षा की 
जा चुकी है। 

ईसा पुर्व॑ ३२७ से पहले का भारतीय इतिहास कालक्रम की दृष्टि से 
अनिद्चितताओं की एक ऐसी भूल-मुलैया में फेसा रहा है जिसमें अपनी रुचि और 
समय के अनुसार दशाब्दियों को शताब्दियों में और शताब्दियों को सहस्नाब्दियों में 
बदला जा सकता है। उदाहरणार्थ--अमलनेरकर ६६००० वर्ष पूर्व, अविनाश 
चन्द्रदास ७५००० वर्ष पूर्व और प्राचीन भारतीय परम्परा एक भरब सत्तानवे 


१. 8णा०95 386 इशाला३॥7 एण।॥6 फकुंशांणा प्रान्‍ 06 परष्ट्कांणा ० 
॥6 486 ० ४6 2४००७ 45 00589 [7760 एए जाति धी6 शाताए ० 
॥6 87988 ॥70॥03."*“6600श/09), 8880707॥08] कात6 76॥80- 
#स्‍80708। 0०802४0णा$ 880 9]8960 धाशा 0ज़ा 9४7 ॥ [85 
शाएा05थाए 00. प॥6 ॥९४०॥॥ ए 9] एतं5 8 06 शा्राएंब्रांणा ए 8 
]8786 परप्राएश/ ण 60768. 70860 णा€ 8 8०्राला65 ताएाटत 
40 €७ 4 ॥ [5 एड॥9896 फाशा।0्9 ए ॥990०7689, क्‍676- 
इधाए प्राण ॥6ए गांहा। 720, ०७ #॥४90०॥69७5 ए००१ 6०४४५ 
९४३४०6॥ (6 णालश--रे, , 0%06८९ ; श0९276855 ० 700 
50065, ९. 33-34. 

२. 00076 ० ७४०४6 प्लां॥09, 934, ९. 58. 
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करोड़, उनतीस लाख, उनचास हज़ार, अठासी वर्ष पूर्व मानती है।' ईसा के जन्म- 
काल को अपना प्रस्थानबिन्दु मानकर पिछले सौ वर्षो में ऋग्वेदादि के काल के 
विषय में अनेक मत व्यक्त किये हैं। वैज्ञानिक तथ्यों के मार्ग में जो बाधाएँ अन्य 
धर्ममतों ने डाली थीं, उनके दुष्प्रभाव से इतिहास भी अछूता नहीं रहा । ईसाई 
धर्माधिकारियों द्वारा खड़ी की गई बाधाओं का उल्लेख करते हुए लोकमान्य बल 
गंगाधर तिलक ने लिखा-“ख़िस्ती धर्ममत के अनुसार सृष्टि की उत्पत्ति ईसा 
पूर्व ४००० वर्ष में हुई थी। इसलिए ईसाई लेखकों की दृष्टि ४००० ईसापूवे से 
परे जाने के लिए तैयार नहीं ।” (ओरायन, आवृत्ति ४, १६५४, पृ० २३४)। इस 
विचार का जन्म सन्‌ १६४२ में हुआ जब ग्रोक भाषा के प्राध्यापक फ़ादर जॉन 
लाईट फ़ुट ने अपने धममं ग्रन्थों के आधार पर घोषित किया कि सुष्टि का जन्म ईसा- 
पूर्व १७ सितम्बर ३६२५ के दिन सुबह ६ बजे हुआ था । इसपर बड़े विवाद शुरू 
हुए और १६४८ में उसपर रेवरेण्ड जॉन उदशर ने आक्षेप किया। जब वे 
आयरल॑ण्ड के आचिबिशप बने तो १६६४ में उन्होंने घोषणा की कि “सूष्टि की 
उत्पत्ति २३ अवतूबर ई० पू० ४००४ में सुबह ६ बजे हुई थी। जो कोई इसके 
विरुद्ध विचार करेगा उसे इन्क्विज़िशन द्वारा दण्ड दिया जायेगा।”* 

इन मतों का मुख्य आधार पाइचात्य भाषाविज्ञान कहा जाता है। भाषा- 
विज्ञान के अतिरिक्त वेदकाल का एक और निश्चायक भी कहा जाता है। वह है 
ज्योतिष विज्ञान, क्योंकि वेदों और ब्राह्मण ग्रन्थों में कुछ ऐसे संकेत मिलते हैं जो 
ज्योतिष गणना के क्षेत्र में आते हैं। भाषाविज्ञान के आधार पर ही पाइचात्य 
विद्वानों की यह मान्यता है कि ऋग्वेद का दशम मण्डल बहुत नया है ।! इसलिए 
उम्तकी प्रामाणिकता सन्दिग्ध है । परन्तु जब आर्यों के बाहर से आकर भारत में 
बसने विषयक मत की स्थापना अभीष्ट होती है तब इसी मण्डल के नदीसुक्त 
(ऋ० १०।७५।५) को प्रमाणरूप में प्रस्तुत किया जाता है। इसके विपरीत जब 
इसी मण्डल के 'हिरण्यगर्भ सुक्त' (१०१२१) तथा नासदीय सुक्‍त (१०।१२६) 
के आघार पर यह बताया जाता है कि बेद में सुष्टिविज्ञान उपलब्ध है तो वे उसे 
बाद में प्रक्षिप्त कहने लगते हैं । एक ही साक्ष्य का अपनी सुविधा के भनुसार दोहरे 


१. स्वामी दयानन्द ने अपनी “ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका' में मन्वन्तरों, चतुर्युगियों 
भादि के आधार पर इसका विस्तृत व्योरा प्रस्तुत किया है। 

२. बम्बई से प्रकाशित 'साइंस टुडे' मासिक के सम्पादक के नाम आर० सी०७ 
फ़ैलोज उदयपुर का पत्र । 

३. एरा8 का शवाउ4। ( 8०0०६) 959995, 0णा ॥ फाल९ा८४। लि 
भाव धगाएप्रांआं० तरा॥]$, इांह्ा$ रण गाणरा6ढशा। णांशा। तक्व0 06 
एप रण 6 ०06९0ा.-**(क्ा0086 पतांडठ9 ण पातवा4, (व. 
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और परस्पर विरोधी प्रयोजनों के लिए प्रयोग नहीं किया जाना चाहिए । 

वेदों को सुरक्षित रखने--उनकी आनुपूर्वी, एक-एक शब्द और एक-एक 
अक्षर को अपने मूल रूप में बनाये रखने के लिए जो उपाय,किये गये उन्हें आज- 
कल भी गणित्त की भाषा में एशवरर्षांणा क्ात ०णाएा॥।बंणा कहा जा सकता 
है। वेदमन्त्र को स्मरण रखने और उसमें एक माजत्ना का भी लोप या विपर्यास न 
होने पाये, इसके लिए उसे १३ प्रकार से याद किया जाता था | याद करने के इस 
उपाय को.दो भागों में बांदा जा सकता है-प्रकृति-प/ठ और विक्ृति-पा ठ। प्रकृति-पाठ 
का अर्थ है-मन्त्र को जैसा वह है वैसा ही याद करना। विकृृति पाठ का अर्थ है- 
उसे तोड़-तोड़कर, पदों को.आगे-पीछ दोहरा-दोहराकर, भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार से याद 
करना ।'याद करने के इन उपायों के १३ प्रकार निश्चित किये गये थे-संहिता-पाठ, 
पद-पाठ, क्रम-पाठ, जठा-पाठ, पुष्पमाला-प।ठ, क्रममाला-पाठ, शिखा-पाठ, रेखा- 
पाठ, दण्ड-पाठ, रथ-पाठ, ध्वज-पाठ, धन-पाठ और त्रिपद घन-पाठ । पाठों के इन 
नियमों को 'विक्ृति वल्‍्ली' नामक ग्रन्थ में विस्तार से दिया गया है। परिणामत: 
श्रोत्रिय ब्राह्मणों (जिन्हें मेक्समूलर ने जीवित पुस्तकालय नाम से अभिहित किया 
है) के मुख में वेद आज भी उसी रूप में सुरक्षित हैं जिस रूप में कभी आदि 
ऋषियों ने उतका उच्चारण किया होगा । विश्व के इस अदुभुत आइचर्य को देख- 
कर एक पाइचात्य विद्वान्‌ ने आत्मविभोर होकर कहा था कि यदि वेद की सभी 
मुद्रित प्रतियाँ वष्ट हो जाएँ तो भी इन ब्राह्मणों के मुख से वेद को पुन: प्राप्त 
किया जा सकता है । मेक्समूलर ने श॥08--9७४॥8॥ 6७॥ 7६ ॥९8०॥ ॥४' (पृष्ठ 
१६५) में लिखा है--“आज भी जबकि वेद की रचना को कम-से-कम पाँच हज़ार 
वर्ष (मैक्ससूलर के अनुसार) हो गये हैं, भारत में ऐसे श्रोत्रिय मिल सकते हैं 
जिन्हें समूचा वैदिक साहित्य कण्ठस्थ है। स्वयं अपने ही मिवास पर मुझे ऐसे 
छात्रों से मिलने का सौभाग्य मिला है जो न केवल समूचे वेद का मौखिक पाठ कर 
सकते थे, वरन्‌ उतका पाठ सन्निहित सभी आरोहावरोहों से पूर्ण होता था। उन 
लोगों ने जब भी मेरे द्वारा सम्पादित संस्करणों को देखा और जहाँ कहीं भी उन्हें 
अशुद्धि मिली उन्होंने बिना किसी हिचकिचाहट के उन अशुद्धियों की ओर मेरा 
ध्यान आकर्षित किया। मुझे आदइचये होता है उनके इस आत्मविश्वास पर 
जिसके बल पर वे सहज ही उन अशुद्धियों को ध्यान में ला देते थे जो हमारे 
संस्करणों में जहाँ-तहाँ रह जाती थीं ।” बेदों की रक्षा के लिए किये गये इन 
प्रयत्नों की सराहना करते हुए मैक्समूलर ने अपने ग्रन्थ ()छ्ला। ० ७॥४०ा' 
के पृष्ठ १३१ पर लिखा है---“'[॥6 (€5%६ ० गा ४००४४ ॥85 #€णछा व्वा060 
00ए40 पए$ जा डा 8९०ट०ए३2ए ग हा 5 का0])/ 8 एध्चा005 
7680॥॥2 ॥॥ 4॥6 970%९ 5९5९ णएी ध€ एणाव ण॒ €एशा का छाट्शांधिाा 
88960 ॥7 ॥6 ज़ा06 0 ॥6 एशां2५००४. २९४४९०००७, ४०). ।, ए॥( ऋऋफ 
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में मेक्समुलर ने पुन: लिखा---/85 द्विए 38 ए6 करा 2006 40 [प08०, फ़6 एशा 
क्ाताए 5छछ्ता: रण एक्ां0प5 7९80॥88 77 06 श९ता९८ शज्ाताड ॥॥ 8 
एश्पह) 5९5९ ए 76 एण०त6. प्रधां०गप्रड 768077 5 0 #€ छधलारत वगिका 8 
ए०0]6९॥०५ ० ग़राक्षाएउटाछॉ5, 009 8९९०९४४७६४ 00 0६, 66 6 ॥0॥6 है 

वेदों की शुद्धरूप में सुरक्षा का इतना प्रबन्ध आरम्भ से ही कर लिया गया 
था कि उनमें प्रक्षेप करता सम्भव नहीं था । इन उपायों के उद्देश्य के सम्बन्ध में 
सुप्रसिद्ध इतिहासवेत्ता डा० भण्डारकर ने अपने गाता 570०३ के सन्‌ 
१८७४ के अंक में लिखा धा---'॥6 0०ऊंब्ल ण 656 ॉशिशा। शाशका- 
इशाशा।5 8 आआए09 (6 ॥09 8०ए०॥आ३(6 एा९घशएांणा 0 6 5०९० 
(हक ० 7० ४९०४५. 

वेदों के पाठ को ज्यों-का-त्यों सुरक्षित रखने के लिए जो दूसरा उपाय किया 
गया था, वह यह था कि वेदों की छन्द-संख्या, पद-संख्या तथा मन्त्रानुक्रम से 
छन्‍्द, ऋषि, देवता को बताने के लिए अनेक अनुक्रमणियाँ तैयार की गईं जो अब भी 
शोनकानुक्रमणी, अनुवाकानुक्रमणी, सूक्तानुक्रमणी, आर्षानुक्रमणी, छन्दो ब्नु क्रमणी , 
देवतानुक्रमणी, कात्यायनीयानुक्रमणी, सर्वानुक्रमणी, ऋग्विधान, बृहद्देवता, 
मन्त्रार्षाष्याय, कात्यायनीय सर्वानुक्रमणी, प्रातिशाख्यसूत्रादि के नामों से पाई 
जाती हैं। इन अनुक्रमणियों पर विचार करते हुए प्रो० मेक्समूलर ने '8परलं०ा६ 
89ा०तां ॥शक्षकएए०' के पृष्ठ ११७ पर लिखा है कि “ऋणग्वेद की अनुक्रमणी 
से हम उनके सूक्‍तों और पदों की पड़ताल करके निर्भीकता से कह सकते हैं कि 
अब भी ऋग्वेद के मन्त्रों, शब्दों और पदों की वही संख्या है जो कभी कात्यायन 
के समय में थी।'' 

इस विषय में प्रो मेकडानल ने भी स्पष्ट लिखा है कि “आर्यों ने अति 
प्राचीनकाल से वेदिक पाठ की शुद्धता रखने और उसे परिवत्तंत अथवा नाश से 
बचाने के लिए असाधारण सावधानता का उपयोग किया । इसका परिणाम यह 
हुआ कि इसे ऐसी शुद्धता के साथ रक्खा गया है जो साहित्य के इतिहास में अनुपम 
है।” 


बेदों का काल 
पाश्चात्य विद्वानों के अनुसार वेदों का काल ईसा से १२०० से ३००० वर्ष 
पूर्व ठहहरता है । इससे अधिक पीछे ले-जाना उनके लिए सम्भव नहीं, क्योंकि 
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बाइबल के अनुसार उनके मन में यह संस्कार बेठा हुआ है कि वत्त॑मान सृष्टि को 
बने ६००० वर्ष से अधिक नहीं हुए। जब ६००० वर्ष पहले सृष्टि ही नहीं थी 
तो कोई ग्रन्थ उससे पहले का कैसे हो सकता है ? परन्तु वैज्ञानिक खोजों ने बाइबल 
की इस मान्यता को झूठला दिया है। जब से रेडियम का आविष्कार हुआ है तब 
से वैज्ञानिकों को इस बात का निश्चय हो गया है कि सूष्टि को बने करोड़ों 
(लगभग दो अरब ) वर्ष हो गये हैं, क्योंकि इससे कम अवधि में कार्बत रेडियम 
में रूपान्तरित नहीं हो सकता ।* 

यूरोप के विद्वानों में जमनी के प्रो० मैक्समूलर सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण हैं। 
उन्होंने सन्‌ १६५६ में प्रकाशित अपने “प्राचीन संस्क्रत साहित्य का इतिहास' 
(म्रांडणए ० 4्वालंशा। $शाहंत ।तशकवाण6) में समूचे संसक्ृत साहित्य को 
चार कालखण्डों में बाँटा । इनमें से अन्तिम को सूत्रकाल की संज्ञा देकर उसके 
लिए ईसापूर्व ६०० से २०० वर्ष का समय निर्धारित किया। और इसी तरह 
प्रत्येक चरण-ब्राह्म ण, मन्त्र और छानन्‍्दस--- के लिए २०० वर्ष की न्यूनतम काल- 
सीमा निर्धारित करते हुए सुझाया कि १००० ईसापूव॑ं तक सम्पुर्ण ऋग्वेद अपने 
वत्तेमान रूप में आ गया । इस प्रकार वेदों का काल १२०० ईसापूर्व से पहले नहीं 
रक्‍्खा जा सकता ।* 

जहाँ मैक्समूलर ने संस्कृत भाषा की क्रमयुक्त शैलियों में प्रत्येक को दो सो 
वर्ष प्रदान कर वेदों का काल ११०० वर्ष ईसापूर्व निश्चित किया था, वहाँ डाक्टर 
हॉग ने प्रत्येक के ५०० वर्ष मानकर वेदकाल २४०० से २००० वर्ष ईसापू्व तक 
ले-जाने का सुझाव दिया । आयेन भाषा की कल्पना का प्रभाव लोगों के मस्तिष्क 
पर इतना हुआ कि लोकमान्य बाल गंगाघर तिलक, सुनीतिकुमार चार्टर्ज्या और 
श्री अरविन्द तक के विचारों पर छा गया। कालान्‍्तर में तिलक ने साहित्यिक 
पद्धति को छोड़कर ऋग्वेदान्तर्गत ज्योततिष्कीय सन्दर्भों के आधार पर यज्ञ से 
सम्बन्धित नक्षत्र, मास, ऋतु, सम्पात आदि का विवेचन करते हुए इससे और पीछे 
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ध्र्ड आरयों का आदिदेश और उनकी पम्यता 


की ओर ले-जाने का प्रयास किया। परन्तु वे उषा सूक्‍तों पर विचार करते हुए 
आययों का मूल उत्तरी श्रुव में खोजने लगे। इसका करण था उनके मन में आया 
के बाहर से आगमन की बद्धयुल धारणा । न्यायमूर्ति काशीनाथ ज्यम्बक तेलंग के 
अनुसार यूरोपीय संस्कृत विद्वान्‌ अत्यन्त दुबंल तथ्यों पर सिद्धान्त बनाकर उनपर 
अपनी काल्पनिक इमारतें खड़ी कर लेते हैं । इसके बाद वे अपनी कच्ची नींव को 
छिपाने की व्यवस्था करते हैं । -भगवद्‌गीता का अंग्रेज़ी समवृत्त भाषान्तर, 
प्रस्तावना, पृष्ठ ३३ व ३६ 

उत्त समय के संस्कृत के अधिकृत विद्वान्‌ माने जानेवालों में से अधिकांश ने 
मैक्समूलर द्वारा किये गये काल-निर्धारण को सही नहीं माना और वे बराबर इस 
बात पर बल देते रहे कि ऋग्वेद का रचनाकाल कम-से-कम २००० ईसापूव॑ तो 
होना ही चाहिए । स्वयं मैक्समूलर भी अपने काल-निर्घारण से सन्तुष्ट नहीं थे । 
कुछ काल के पद्चात्‌ मैक्समूलर ने स्वीकार किया कि उनके द्वारा ब्राह्मण आदि 
के विकास और परिपक्वता के लिए जो कालावधि सुझाई गई थी, वह दूसरे राष्ट्रों 
के बौद्धिक इतिहास में इसी तरह के बौद्धिक विकास के लिए नियत औसत कालावधि 
से कम है। जब विल्सन, छ्विटनी आदि ने उनके काल-निर्धारण पर तीत्र प्रतिक्रिया 
व्यक्त की तो विल्सन की आपत्तियों को ठीक ठहराते हुए मैवसमूलर ने स्वीकार 
किया कि “हम वेदकाल की कोई अन्तिम सीमा निर्धारित कर सकने की आज्ञा नहीं 
कर सकते। वैदिक सूक्‍त ईसापूर्व १००० में बनाये गये, या १५०० में, या २००० 
में, या ३००० में, संसार की कोई शक्ति इसका निर्धारण नहीं कर सकती ।”* 
इस तरह विल्सन, छ्विटनी, हिलेरी, गोल्डस्टकर, जैकोबी, बृूह्लर, ब्लूमफ़ील्ड, 
विण्टरनिट्ज आदि की तरह मंकक्‍्समूलर भी इस बात से सहमत थे कि वैदिक 
साहित्य की भाषा और अन्तवं स्तु को ध्यान में रखते हुए इसका रचना-काल २००० 
से पीछ ले-जाया जाना चाहिए | पर, अधिकतर विद्वान्‌ पहले कही हुई वात को 
ब्रह्मवाक्य मानकर उसे पकड़कर बैठ गये। उनके इस आग्रह के पीछे दो अन्य 
आग्रह काम कर रहे थे। इनमें से एक था भारत में आयंभाषाभाषियों का किसी 
भी रूप में आगमन और दूसरा भारत से बाहर इन्हीं लोगों की उपस्थिति के 
उपलब्ध प्रमाण । इन दोनों के मान लेने पर भारत में आयों का आगमन १५०० 
से पीछे नहीं ले जाया जा सकता था। इसलिए उन्हें २००० ईसापूर्व की बात 
अग्राह्म लगती थी। ऐसे लोगों ते मध्यम मार्ग निकालने की दृष्टि से सुझाव दिया 
कि हो सकता है कि ऋग्वेद की रचना का आरम्भ २००० ईसापूर्व में आयों के 
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बाहर रहते हो गया हो और इसे पूर्ण भारत में आने के बाद किगा गया हो। पर 
इसे अधिकतर उन विद्वान्‌ अध्येताओं का समर्थन प्राप्त नहीं हो सका जो यह मानते 
थे कि समूचे ऋग्वेद की रचना भारत में हुई थी । 

कुछ लोगों ने अवेस्ता और ऋग्वेद की भाषा को ऋग्वेद के रचना काल के 
निर्धारण के लिए आधार मानते हुए इसको १००० ईसापूर्व में नियत करना चाहा 
है । उनका तक इस प्रकार है--“शुद्ध भाषा वैज्ञानिक दृष्टि से वत्तमान रूप में 
ऋग्वेद को १००० ईसापूर्व से पहले नहीं रक्‍्खा जा सकता। ऋग्वेद की भाषा 
अवेस्ता की भाषा से उससे अधिक भिन्‍न नहीं है जितनी पुरानी अंग्रेज़ी उच्च 
जमे॑न से । हां, जिस संस्कृति को ऋग्वेद में प्रस्तुत किया गया है, वह अवश्य इससे 
पहले की हो सकती है, पर उसे भी १५०० ईसापूव॑ं से पीछे नहीं ले-जाया जा 
सकता ।“--दि वैदिक एज, १६६५, दि आयेन प्राब्लम, पु० २०७ 

परन्तु जिस “शुद्ध और वंज्ञानिक दृष्टि' की बात बड़े विद्वास के साथ की 
जाती है, वह अपनी अन्तिम व्याल्या में मृगमरीचिका सिद्ध होती है। सचाई यह 
है कि ऋग्वेद और अवेस्ता का कोई गम्भीर अध्ययन भाषा की तुलना करतेहुए किया 
ही नहीं गया है। ऐसा न करने का कारण भी यह रहा है कि प्राथमिक जाँच- 
पड़ताल से निकलने वाले निष्कर्ष तथाकथित विद्वानों द्वारा गढ़े गये आया के 
आब्रजन या आक्रमण की मान्यता से मेल नहीं खाते। इसलिए वैदिक काल 
निर्धारण में अवेस्ता हमारी कोई सहायता नहीं करती । 

पाइचात्य विद्वान्‌ वेद का जो काल मानते हैं, वह निम्न तालिका से प्रकट है- 


१. मैक्समूलर १२०० से १५०० वर्ष ईसापूवे 
२. मेकडानल १२०० से २००० - डे 
डे. कीथ १२०० (६ 
४. बूह्नर १५०० | 
५. हॉग २००० 4 
६. ह्विठनी 2 क् 
७. विल्सन हर 7 
८. ग्रिफ़िय ॥ ! 
६. ध्योडोर ॥ ढँ 
१०. विण्टरनिट्ज २५०० हि 
११, जेकोबी ३००० से ४००० १ 


भारतीय विद्वान्‌ वेद के काल को पाइचात्य विद्वानों की अपेक्षा अधिक पीछे 
ले-जाते हैं, जैसा कि निम्न तालिका से स्पष्ट है--- 

१. शंकर बालकृष्ण दीक्षित ३००० ईसापूर्व 

२. लोकमान्य तिलकु ६००० से १०००० ईसापू्व॑ 


भ््द्‌ आयों का आदिदेश और उनकी सभ्यता 
३. सम्पूर्णानन्‍्द १८००० से ३०००० ईसा पूर्व॑ 
४. अविताशचन्द्र दास २५००० से ५०००० 
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प्‌. देवेन्द्रनाथ मुखोपाध्याय 

१६वीं शती के अन्त में जमंनी में जैकोदी ते और भारत में तिलक ने स्वतन्त्र 
रूप से वैदिक साहित्य में उल्लिखित नक्षत्रों की स्थितियों के विश्लेषण से बेदों का 
काल निदचय करने का प्रयास किया | दोनों के निष्कर्ष वैदिक रचना-काल को 
इतना पीछे खींच ले-गये कि इससे पाइचात्य विद्वानों में हड़कम्प-सा आ गया। ये 
विहान्‌ भिन्‍न मार्गों से इस परिणाम पर पहुँचे कि ब्राह्मणों के समय में कृत्तिका 
नक्षत्र, जो कि नक्षत्र गणना में उस समय आरम्भ बिन्दु था, मधुसम्पात के साथ 
घटित होता था। पर वैदिक ग्रन्थों में इससे भी पुराने पञ्चाजु के संकेत मिलते 
हैं, जब मधुसम्पात मृगशिरा में होता था। पूर्व वर्णन का मान निकाल लेने पर 
वता चला कि कृत्तिका में मधुसम्पात २५०० ईसा पूर्व में होता था और मृगशिरा 
में ४५०० ईसा पूर्व में । पर जहाँ तिलक बैदिक कृृतियों के लिए ६००० ईसा पूर्व 
की तिथि नियत करते हैं, वर्हाँ जैकोबी ४५०० ईसा पूर्व मानकर सन्तोष कर लेते 
हैं। उनके अनुसार सम्यता का यह काल मोटे तौर पर ४५००-२५०० ईसापूर्वे तक 
फैल जाता है और वह सम्प्रति उपलब्ध सूक्‍तों का रचता-काल इस अवधि के 
उत्तराद्ध में मानते हैं ।' > 

मैक्समुलर और मैकडानल की तुलना में जैकोबी बेदों को और पीछे की ओर 
ले-जाते हैं। उनके मत में ऋग्वेद का काल ४००० वर्ष ईसापूर्व के बाद का नहीं 
है। उन्होंने ऋतुओं के आधार पर सिद्ध किया है कि वेद में ऐसे स्थल हैं जिनका 


निर्माण ४५०० ईसा पूर्व में हीं हो सकता था। उदाहरणार्थ उन्होंवे ऋग्वेद के _ 
5 


मण्डूक सूक्‍त की. एक ऋचा का उल्लेख किया है - 
पु देवहिति जुगुपुर्द्नादिशस्थ ऋतुं नरो न प्र सिनन्त्येते । 
संबत्सरे प्रावृष्पागतायां तप्ता घर्मा अच्नुवते विसगंस्‌ ॥ 
++ऋ० ७।१०३।६ 
इस ऋचा में 'संवत्सरे प्रावृषि आगतायाम्‌'-- संवत्सर की गणना में वर्षा 
ऋतु के आने पर---जुगुपु: ढ्वादशस्य ऋतुम्‌'-- संवत्सर के जो १२ महीने होते हैं, 
उनके क्रम में वर्षा ऋतु के प्रथम स्थान की लोग रक्षा करते हैं। जैकोबी के अनु- 
सार इसका अभिप्राय यह हुआ कि ऋग्वेद के समय ऋतुओं की ऐसी स्थिति थी 
जिसमें वर्ष गणना में वर्षा ऋतु का प्रथम स्थान था। कई विद्वानों का कहना है कि 


वर्ष गणना में वर्षा ऋतु का प्रथम स्थान होने के कारण ही सन्‌ को वर्ष कहा जाता... 


है। जैकोबी के अनुसार ऋतुओं में वर्षा ऋतु का प्रथम स्थान ईसा पूर्व ४५०० में 


१. छाल, िण6३ ण फञार्ण, 38005 2886 ए 6 ५९१० थात॑ णा 
पुपाबए8 0स6७, 984; भ्रांपल्षापॉंट, 295-9 7: 
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ही सम्भव है। जैकोबी के इस कथन का खण्डन करते हुए मैकडानल लिखते हैं--- 
“इस बात में सन्देह है कि भारत के ऋषि-मुनि ज्योतिषशास्त्र के इतने ज्ञाता थे 
कि नक्षत्रों की स्थिति की इतनी गहराई तक पहुँच सकते जितनी गहराई तक जाकर 
ही जैंकोबी के मत की पुष्टि हो सकती है। पर, इस विषय में मैंकडानल की आलो- 
चना सारहीन होने से असंगत है, क्योंकि न कम 25223 (५वीं शताब्दी) व भास्कराचार्य 
(७वीं शताब्दी) आदि के ग्रच्धों थे शिद धोता है के लता के। विषय में" 
- यहाँ के ज्योतिषविद्या में निष्णात विद्वानों का ज्ञान अगाध था। बृहृदारण्यकोप- 

निषद्‌ (७।१) में नारद ने सनत्कुम्मार-को तब-क्नक प्राप्त--अपत्ती विद्या का जो 
परिचय दिया था, उसमें उसने उन सभी विद्याओं का परिगणन किया था जो उस 
काल में सर्वंसाधारण को पढ़ाई जाती थीं। उसके साथ ही नारद ने कहा था कि 
उसने चारों वेदों के साथ नक्षत्रविद्या का भी अध्ययन किया है। 

लोकमान्य तिलक ने वेद में निदिष्ट नक्षत्रों की विशेष स्थिति के आधार पर 
वेद के काल का निश्चय किय/ है। उनके अनुसार आय॑ सम्यता का पहला युग पूर्व 
मृगशीर्ष का अदितियुग है। इसका काल उन्होंने ६००० से ४००० ईसा पूर्व निर्धारित 
किया है। तिलक के मत में अदिति युग में परिष्कृत वैदिक सुक्त नहीं थे। दूसरा 
युग मृगशीष युग है। यह लगभग ४००० से २५०० ईसा पूर्व तक था। वेद के 
अनेक सूकत इस युग में गाये गये थे । तीसरा युग कृत्तिका युग था । इसका आरम्भ 
२४०० ईसापू्व में हुआ और यह १५०० ईसापूर्व तक रहा। (ओरायन, पृष्ठ 
२०६-२०७)। लोकमान्य तिलक ने ऋग्वेद का काल ईसवी सन्‌ से लगभग ७००० 
वर्ष पूर्व माना है । उतकी अन्य युक्तियों के अतिरिक्त एक युक्ति का आधार गीता 
का निम्न इलोक है-- 

मासानां मार्गशीषों5हं ऋतुनां कुसुमाकरः |--गीता १०२५ 

अर्थात्‌-महीतों में मैं मार्गंशीषं हूँ और ऋतुओं में वसन्‍्त हूँ। उनका कहना 
है कि वसन्‍्त को ऋतुराज कहना तो समझ में आता है, किन्तु 'मासों में मैं मार्ग 
शीष हुँ! इस कथन का सामंजस्य कैसे किया जाये ? गीता में ही नहीं, अन्यत्र महा- 
भारत (अनु० १०६, १०९६), वाल्मीकि रामायण (१३।१६) तथा भागवत 
(११।१६-२७) में भी ऐसा ही उल्लेख मिलता है । तिलक ने अपने ग्रन्थ ओ रायन' 
में लिखा है कि गीता में ही नहीं, ऋग्वेद में भी ऐसे स्थल पाये जाते हैं जिनसे उस 
काल में मृगशिरा नक्षत्र के विशेष महत्त्व का पता चलता है। उस महत्त्वका कारण 
यह था कि वसन्त-सम्पात (५४७॥४। एवए7०5४) तथा शिशिर-सम्पात ( ए/शञाश 
8५०४॥०%) उस समय मृगशिरा नक्षत्र में होते थे। 

वसन्त-सम्पात तथा शिशिर-सम्पात वह समय है जब दिन-रात बराबर होते 
हैं। ऐसा वर्ष में दो बार होता है। गर्मियों में ऐसा दिन २१ माच और सदियों में 
२३ सितम्बर को आता है । २१ मार्च के बाद दिन बढ़ने लगते हैं और रातें छोटी 


प्र्द आरयों का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


होने लगती हैं-इसे वसन्त-सम्पात कहते हैं। २३ सितम्बर से दिनघटने लगते हैं और 
रातें बढ़ने लगती हैं-इसे शिशि र-सम्पात कहते हैं । इन सम्पातों का सम्बन्ध नक्षत्रों से 
है। ज्योतिष शास्त्र में २७ नक्षत्र माने जाते हैं । वे हैं-- अश्विती, भरणी, कृत्तिका, 
रोहिणी, मृगशिरा, आर्दा, पुनव॑सु, पुष्य, आइलेषा, मधघा, पूर्वा, उत्तरा, हस्त, चित्रा, 
स्वाति, विशाखा, अनुराधा, ज्येष्ठा, मूला, पूर्वाषाढा, उत्तराषाढा, श्रवणा, 
धनिष्ठा, शतभिषा, पूर्व भाद्र, उत्त रभाद्र तथा रेवती | ईसवी सन्‌ के काल में वसन्त- 
सम्पात और शिशिर-सम्पात उत्तराभाद्रपद में होते आ रहे हैं, जबकि वेद के काल 
में ये सम्पात मुगशिरा नक्षत्र (0707) में होते थे। तिलक के अनुसार मुगश्िरा 
नक्षत्र को महत्त्व दिये जाने का यही कारण है। उत्तराभाद्रपद नक्षत्र से उल्टी 
ओर चलें तो मृगशिरा नक्षत्र इससे ६ नक्षत्र पहले पड़ता है। वसन्त-सम्पात को 
एक नक्षत्र से दूसरे नक्षत्र में जाने में ६६० या १००० वर्ष लगते हैं। इससे स्पष्ट 
है कि जब पूथिवी या सूर्य मृगशिरा नक्षत्र में थे, वह समय ईसवी सन्‌ से ६००० 
(६६० » ६) वर्ष पूर्व का था। ईसवी सन्‌ में वसन्‍्त तथा शिशिर सम्पात उत्तरा- 
भाद्रपद में रहे हैं। इसी लिए ऋग्वेद का समय ईसा से लगभग ६००० वर्ष पूर्व का 
है 
बेद की अन्तःसाक्षी से किसी इतिहास सम्बन्धी बात का निश्चय नहीं हो 
सकता। इसलिए वेद के सन्दर्भों को देखकर एक-दो शब्दों के भाधार पर किया 
गया कोई निर्णय तकंसम्मत नहीं हो सकता। लोकमान्य तिलक ने वेद में निदिष्ट 
नक्षत्रों की स्थिति के आधार पर वेद के काल का निरच॒य किया है। उन्होंने अपने 
प्रसिद्ध ग्रन्थ ओरायन' (0/707) में लिखा है--ऋग्वेद के १०वें मण्डल के ८ द्वें 
सूक्‍त में वसन्त-सम्पात के मृगशीष नक्षत्र में होने का वर्णन है। मुगशीर्ष नक्षत्र 
वत्तमान उत्तरभाद्रपदा से ६ नक्षत्र पहले है। वसन्‍्त-सम्पात को एक नक्षत्र से दूसरे 
नक्षत्र में जाने में ६६० वर्ष लगते हैं । इस हिसाब से वेद का रचना-काल ६६० 2८ ६ 


२५६२० ६६० » रण | 


जाता है । यदि ईसा से लगभग ६००० वर्ष पूर्व वबसन्‍्त-सम्पात मुगशीर्ष नक्षत्र में था 
तो उससे लगभग २६००० वर्ष पूर्व अर्थात्‌ आज से लगभग ३२००० वर्ष पूर्व भी. 
उसी नक्षत्र में था। उससे भी पहले हर २६००० वर्ष पूर्व वसल्त-सम्पात मृगशीर्ष 
लक्षत्र में आता रहा। सृष्टि के लगभग दो अरब वर्ष के स्थितिकाल में कितनी ही 
बार यह स्थिति आई५--सोसवार हरूसात दिन के बाद फिर से आ जाता है। तब _ 
उ-मात्र सोमवार कहने से आज से एक सप्ताह पूर्व का «ही सोमवार क्यों समझा _ 
कूये ? एक महीता, एक वर्ष या सो -बर्ष्‌ पहले का सोमवार भी क्‍यों न समझा 
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जाये ? वेद में वरणित यह नक्षत्र स्थिति आज से ६००० वर्ष पहले की ही है, उससे 
पहले की नहीं--इसके लिए कोई भी निरचायक हेतु नहीं है। आज से लगभग 
२० हजार (२६०००-६०००) वर्ष बाद वसन्त-सम्पात फिर मृगशीर्ष नक्षत्र में 
होगा | तब, उससे ५०० वर्ष बाद पैदा होनेवाला विद्वान्‌ इस तक॑ के आधार पर 
वेद को अपने से केवल ५०० वर्ष पूर्व का ही सिद्ध करेगा। इतिवृत्तात्मक रूप में 
वेद में किसी भी प्रकार के ऐतिहासिक या भौगोलिक संकेत न होने से इस प्रकार 
के सभी मत केवल कल्पना पर आधारित हैं । 

वस्तुतः वेदों में ज्योतिष सम्बन्धी ऐसी किसी घटना का वर्णन नहीं है जिससे 
वेदों का समय निर्धारित करने में सहायता मिल सके । सभी जानते हैं कि विवाह 
के समय वधू को ध्रुव तारे का अवलोकन कराया जाता है। इसका विधान सूत्र- 
ग्रन्थों में मिलता है, किन्तु वेदों में इसका संकेत नहीं है । यदि बेदों में काल सूचित 
करानेवाले ज्योतिष सम्बन्धी वर्णन होते तो उनमें वधू को ध्रुव तारे के अवलोकन 
का विधान होता ।यदि वेदों में ध्रुव तारे के अवलोकन का वर्णन होता तो वह 
ज्योतिष की गणना के द्वारा बेदों का काल निश्चित करने में सहायक हो सकता 
था। श्रुव तारा सदा से इस स्थान पर नहीं है। सन्‌ ईसवी से २८२७० वर्ष पूर्व 
इसके स्थान पर कोई दूसरा ही तारा रहा होगा। परन्तु वेदों में उसका वर्णन भी 
नहीं है ।' इस प्रकार वेदों का समय न इतिहास की प्रतीति करानेवाले दब्दों से 
निकाला जा सकता है और न ज्योतिष सम्बन्धी किसी घटना विद्योष से । 

परन्तु तिलक ने ओरायन के पश्चात्‌ लिखे अपने ग्रन्थ में ७7०6० सतठ्या& वं। 
५७०४४ में वेदकाल को दस हजार वर्ष पूर्व बताकर स्वयं ही अपनी बातों का 
खण्डन कर दिया । वेदों में उपलब्ध भूगर्भ सम्बन्धी संकेतों के आधार पर अविनाश- 
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चन्द्र दास ने अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ 'ऋग्वैदिक इण्डिया' ([२2४००० ॥70/8) में 
ऋग्वेद का काल ईसवी सन्‌ से २५००० से ५०००० वर्ष पूर्व का सिद्ध करने का 
प्रयास किया है। उनके निष्कर्ष का आधार ऋग्वेद का यह मन्त्र है--- 
वातस्थाइवों वायो: सखायो देवेषितो सुनिः । 
उभौ समुद्रावा क्षेति यश्च पूर्व उतापरः॥ 
--#%० १०।१३६।५ 

अर्थात्‌--देवताओं से प्रेरणा पाकर वायु का पुत्र मुनि, वायु का घोड़ा बना- 
कर, पूर्व तथा पद्चिम दोनों समुद्रों को पहुँच गया । 

अविनाशचन्द्र का कहना है कि इस मन्त्र में भुगर्म शास्त्र के अनुसार ईसवी 
सन्‌ से ५०००० वर्ध पूर्व की भौगोलिक स्थिति का वर्णन है। मन्त्र में उल्लिखित 
पूर्व तथा पश्चिम के दो समुद्र कौन से हैं, इस बात को स्पष्ठ करते हुए दास बाबू 
कहते हैं कि जब वैदिक आय॑ सप्तसिन्धु प्रदेश में रहते थे तो उसके पूर्व तथा 
पदिचिम दोनों ओर समुद्र था । पद्म में तो अब भी है। पर पूर्व में ५० हजार 
वर्ष पूर्व तक था । इसी को ऋग्वेद में अपर समुद्र कहा है । इस आधार पर ऋग्वेद 
का काल ५० हजार वर्ष ईसा पूर्व तक पहुँच जाता है। 

पावगी महोदय ने अपनी ५४८०० एश्ञाश$ ण 5९0089 में भूगर्म शास्त्र के 
प्रमाणों के आधार पर वेदों का काल कम-से-कम २४००० वर्ष पूर्व सिद्ध किया 
है । पं० दीनानाथ चुलैट ने ज्योतिष के आधार पर लिखा है कि वेदों का रचना- 
काल तीन लाख वर्ष से कम नहीं हो सकता । डा० ज्वालाअसाद की साक्षी के अनु- 
सार भूगर्म शास्त्र की साक्षी के आधार पर वैदिक संस्कृति कम-से-कम ५ लाख वर्ष 
पहले विद्यमान थी । डा० ज्वालाप्रसाद का कहना है कि यह अविश्वसनीय भले 
ही प्रतीत होता है, पर इससे बचा नहीं जा सकता ।* 

इस प्रकार वेदकाल के निर्धारण के विषय में जितना बारीकी से विचार किया 
जाता है, उतना ही वह पीछे की ओर सरकता जाता है। पहले सृष्टि की आयु 
मात्र ६००० वर्ष मानी जाती थी, परन्तु अब वह भारतीय मान्यता के अनुसार, 
वैज्ञानिक आधार पर, लगभग दो अरब वर्ष मानी जाने लगी है । इसी प्रकार हो 
सकता है कि आनेवाले विद्वान्‌ बेदोत्पत्ति का काल भी भारतोय परम्परा के अनुसार 
सुष्टि का आरम्भ काल मानने लगें। यह काल १,६७,२६,४६,०८८ (एक अरब 
सत्तानवें करोड़ उनतीस लाख उनंचास हजार अठासी ) है। यह सुष्टि या वेद संवत्‌ 
उसी प्रकार प्राप्त हुआ है जिस प्रकार वर्तमान ईसवी, विक्रम या शक संवत्‌। 
जब से ईसवी सन्‌ आरम्भ हुआ तब से आज तक उसमें एक-एक वर्ष जोड़ते-जोड़ते 


१. पफ्नांड 48 #8880778- ठिए/ ज्ञा।80 8 00 6४०७[०९ २--$०९ २287९०८ 
0660089 ४70 ॥6 ]070 रण 527६ शागवाण, ४० वा, एश ए॑, ए?. 
205-24, 06०७९ ]937. 


वेदकाल-निर्णय ६१ 


गाज १९८८ हो गया है। आयेलोग सृष्टि के आदिकाल से रोज़नामचे की भाँति 
इसमें रोज़ एक दिन बढ़ाते चले आये हैं और धण्टे, दिन, सप्ताह, मास, वर्ष से लेकर 
युगों, चतुर्युगियों तथा मन्वन्तरों में काल को विभक्त कर हिसाब करते आये हैं। 
अतः युगों की गणना के द्वारा निर्धारित सृष्टि संवत्‌ ऐतिहासिक होने के कारण 
प्रामाणिक एवं विश्वसनीय है और मनुष्य की जन्मतिथि निर्धारित करने का 
एकमात्र विश्वसनीय साधन है। हमें वैज्ञानिक उपकरणों तथा परीक्षणों द्वारा 
उसका निरचय करने की आवश्यकता नहीं है। जिसकी जन्मपत्री या स्कूल का 
प्रमाणित सर्टिफ़िकेट नहीं होता या जिसका नाम-पता नगरपालिका के रिकार्ड 
(जन्म-मृत्यु पंजिका) में नहीं मिलता, उसी की आयु का निएचय करने के लिए 
आयुर्वेज्ञानिक परीक्षण की आवश्यकता होती हैं। स्वामी दयानन्द ने ठीक लिखा 
है कि आयेलोगों ने सुष्टि के गणित का इतिहास कण्ठस्थ कर रखा है। उसी के 
अनुसार जो वार्षिक पञज्च|ज्ध बनते हैं, उनमें भी मिती से मिती बराबर लिखी 
चली आती हैं। आर्यों के नित्य प्रति होते रहनेवाले धार्मिक क्ृत्यों के आरस्भ में 
बोला जानेवाला संकल्प “ओं ततूसत्‌' आदि इसमें प्रभाण है। के 
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बेद और उसकी भाषा के आधार पर तथाकथित प्रागैतिहासिक काल के 
सम्बन्ध में किसी प्रकार का निर्णय करता सम्भव नहीं है। वस्तुतः वेदों में किसी 
ऐतिहासिक या भौगोलिक सामग्री के संकेत उपलब्ध नहीं हैं। वर्तमान भाषा- 
विज्ञान भी उसमें सहायक सिद्ध नहीं हो सकता, क्योंकि उसके आधे-अधूरे नियम 
ह्वयं एक-दूसरे को काटते हैं। फिर, यदि इस निमित्त वेदों का प्रामाण्य स्वीकार 
किया जाता है तो वेदों में कथित और विद्यमान इस तथ्य को भी स्वीकार किया 
जाना चाहिए कि वेद मानव द्वारा प्राप्त आदिम ज्ञान है और इसलिए उसमें उससे 
पूर्व किसी भाषा, देश, जाति, सम्प्रदाय आदि के अस्तित्व की कल्पना नहीं की जा 
सकती | न उससे किसी घटना की जानकारी मिल सकती है और न इतिहास के 
किसी क्रम का ही पता चल सकता है। नित्य एवं शाइवत ज्ञान का स्रोत होने के 
कारण वेदों में सृष्टिविज्ञान अथवा सृष्टिक्रम का उल्लेख अवदय मिलता है। 
जैसे -ऋग्वेद (१०।६७।१) में लिखा है-- 
पा ओषधो: पूर्वा जाता देवेभ्यस्त्रियुगं पुरा । 
अर्थात्‌ ओषधि, वनस्पति मनुष्य से तीन चतुर्युगी पूर्व उत्पल्न हुईं, क्योंकि 
भोक्ता से पूर्व भोग्य पदार्थों का होना आवश्यक है, परन्तु वहाँ तत्सम्बन्धी किसी 
घटना विशेष का वर्णन नहीं है। घटनाक्रम देखना हो तो वह वेदों के व्याख्या- 
ग्रन्थों--ब्राह्मणों और उनकी शाखाओं में अवश्य मिल सकता है । 
ब्राह्मणग्रन्थों में वेदिक शब्दों के तरह-तरह के निवंचन प्रस्तुत किये गये हैं। 
अद्वनौ, अक्षर, अग्ति, अंगिरा:, इन्द्र इत्यादि के उदाहरण विविध प्रसंगों में 
द्रष्टव्य है । प्रायः सभी भाष्यकार वैदिक शब्दों को यौगिक मानते हैं। 'अस्यवासोय' 
सूकत (ऋक्‌० १।१६४) की व्याख्या में स्वामी आत्मानन्द ने, प्रायः सभी मन्त्रों का 
अर्थ करते हुए, शब्दों की विविध व्युत्पत्तियाँ प्रस्तुत की हैं। उन्होंने 'पृथिवी' का 
अर्थ माया, 'सोम' का अर्थ जगदीइ्वर, 'वुषन्‌' का अर्थ जीवात्मा, 'अद्व' का अर्थ 
मन और 'ब्रह्म॒।' का अर्थ गुरु इत्यादि किया है। स्वयं आचार्य सायण ने “अद्व' 
का अर्थ व्यापनशील, “आदित्य! का परमेश्वर, “भ्राता' का परोपकारक, 'वसिष्ठ/ 
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का सबको बसानेवाला, “बृहस्पति' का परमेदवर और “अज््ि रस्तमा' का गन्तृतमा 
किया है। ऋग्वेद १।१३९॥६ की व्याख्या में सायण ने 'अज्िरा' का अथ॑ अद्भार 
के समान तेजस्वी किया है। इसी प्रकार 'प्रियमेघ' का अथ मेधाप्रिय, 'कण्व' का 
अथ॑ मेधावी, 'अत्रि' का अथे तीन प्रकार के दुःखों से रहित तथा “मनु' का अर्थ 
सननशील किया है। इस प्रकार वेदिक शब्दों के सम्बन्ध में यौगिकता का सिद्धान्त 
मानते हुए वेदों में अनित्य इतिहास की कल्पना धराज्यायी हो जाती है। जब वेदों 
में वैयक्तिक तामों का प्रयोग ही तहीं है तो फिर उन नामों से सम्बद्ध इतिहास की 
कल्पना कैसे की जा सकती है ? 

परन्तु अपनी ऐतिहासिक धारणा की सर्वंथा उपेक्षा न कर पाने के कारण 
सायणसहित कतिपय भाष्यकारों ने यत्र-तत्र इन नामों से अभिहित व्यक्तियों के 
तामों का विकल्प से निर्देश करते हुए अनित्य आरुयायिकाओं, ऐतिहासिक उपा- 
ख्यानों तथा मानवीय सम्बन्धों की कल्पना करके वेदार्थ को उसी पृष्ठभूमि में 
प्रस्तुत किया है । 

सर्वप्रथम सायण ने अपने वेदमन्त्रों में व्यक्तिविशेषों के होने की कल्पना की। 
उसने पौराणिक आख्यानों को वेदमन्त्रों पर आरोपित कर वेदमन्त्रों का इतिहा सपरक 
अथ्थ किया । सायण द्वारा प्रस्तुत किये गये पक्ष के अनुयायी पाश्चात्य विद्वानों ने 
पूरी शक्ति लगाकर उसकी पुष्टि की। उनकी नकल करने में अपने को गौरवान्वित 
अनुभव करनेवाले भारतीय विद्वान्‌ भी सायण द्वारा प्रवतित और पाब्चात्यों 
द्वारा समर्थित कल्पित इतिहासवाद की श्रान्त धारणा को प्रसारित करने में 
सहायक सिद्ध हुए। वैसे तो पाइचात्य विद्वानों में प्रायः सभी किसी-त-किसी रूप 
में इतिहासवाद के पोषक थे, परन्तु ओल्डनबर्ग, गिल्डर, ग्रासमैन, हापकिस, ब्लूम- 
फ़ील्ड, मैंकडानल और कीथ आदि ने इस दिशा में विशेष प्रयास किया लुडविग 
ने अपने ऋग्वेद के ओर ब्लूमफ़ील्ड ने अथवंवेद के भाष्यान्तर में इसे और आगे 
बढ़ाया | मैकडानल का वेदिक कोश (५८०४० ॥706%5) वेद में इतिहासवाद को 
पुष्ट करनेवाला सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ माना जाता है। इसमें वेदों में आने- 
वाले सभी नामों का संग्रह कर दिया गया है। साथ ही प्रत्येक व्यक्तिवाची नाम- 
जिसे ग्रन्थकार ने ऐसा समझा-पर टिप्पणी और प्रमाण देकर पुस्तक को 
प्रामाणिक रूप देने की चेष्टा की है। इस ग्रन्थ को बनाकर ग्रन्थका र ने इतिहासवाद 
की जड़ को बहुत मज़बूत किया है। इस ग्रन्थ की सारी सामग्री प्रस्तुत करने का 
उद्योग कीथ का है, पर ग्रन्थकार मैकडानल को ही माना जाता है। तथापि अधि- 
कांश लोग ४८०४० ॥0०% का नाम लेते ही उसके लेखक के रूप में कीथ का ही 
ग्रहण करते हैं । 

बस्तुतः वेदमन्त्रों में जिस शब्दावली का प्रयोग हुआ है वह आज की सामान्य 
अथवा सीमित अर्थोवाली भाषा न होकर, प्रतीकों, विशेषणों तथा प्रक्रृति-प्रत्यय 


६४ आरयों का आदिदेश और उनकी सम्यतां 


के संयोग से निष्पन्न अनेकार्थक यौगिक शब्दोंवाली भाषा है। इसी कारण इन 
बेदभन्त्रों से अनेक प्रकार के अथं अथवा तात्पय अभिव्यक्त होते हैं। उदाहरणार्थ- 
वेदों में प्रयुकत 'गो' शब्द आध्यात्मिक प्रकाश, सामान्य प्रकाश, इन्द्रियाँ, पृथिवी 
आदि अनेकानेक अर्थों का द्योतन करता है। यहाँ का “अश्व' शब्द पशुविशेष के 
अतिरिक्त इन्द्रिय, आत्मबल अथवा दिव्य शक्ति इत्यादि अर्थों को भी बताता है। 
'उषस्‌' शब्द दिव्य सूर्योदय अथवा आध्यात्मिक प्रभात और भौतिक सूर्योदय दोनों 
का बोधक है| इसी प्रकार 'सविता' पद देवों में सर्वोत्तम देव (परब्रह्म ) तथा भौतिक 
सूर्य दोनों का वाचक है, क्योंकि ये दोनों ही सम्पूर्ण प्राणियों तथा पदार्थों को सतत 
प्रेरणा देते हैं। भौतिक सूर्य को भी आध्यात्मिक सूर्य से प्रेरणा मिलती है। इसलिए 
परम अर्थ उसी को मानना पड़ेगा ।* डाक्टर ए० के० कुमारस्वामी ने अपने ग्रन्थ 
५७ च८एफ 000708०॥ ६0006 ए८०४४' में इस बात पर आइचयं॑ प्रकट किया है कि 
जब ये पाइचात्य विद्वान्‌ दान्ते (080(8) की ग)सा० (०१९१४ जैसे वाक्यों में 
ही नहीं, अपितु स्वयं बाइबल में भी अनेक प्रतीकों की परम्परा देखते हैं, तो फिर 
उन्हें वैदिक प्रतीकों को स्वीकार करने में क्यों कठिनाई अनुभव होती है ? 

वेद में इतिहास माननेवालों के अनुसार वेद व्यक्तिवाचक संज्ञाओं तथा 
उनसे सम्बन्धित कथानकों से भरे पड़े हैं। इन आख्यानों या कथानकों के अनेक 
भेद होने पर भी इन्हें चार वर्गों में विभकत किया जा सकता है। पहले वर्ग में 
ऐसे कथानक हैं जो वेदमन्‍्त्रों में पढ़े गये भिन्‍न-भिन्‍न सामान्य संज्ञापदों को व्यक्ति 
अथवा स्थान विशेष का वाचक मानकर बनाये गये हैं । दूसरे वर्ग में ऐसे कथानक 
आते हैं जो मन्त्रद्रष्टा कहे जानेवाले ऋषियों के नाम पर अथवा उनके चरित के 
वर्णन में लिखे गये हैं । तीसरे वर्ग में उन कथानकों को रक्ख़ा जा सकता है जो 
वैदिक देवताओं के नाम पर रचे गये हैं। चौथे वर्ग में व्यक्ति विशेषों के बीच हुए 
संवाद आते हैं। इन कथानकों में से बहुतों का वर्णन तो निरुक्‍त में संकेतमात्र, 
किन्तु बृहद्देवता, सर्वोनुक्रमणियों और उनकी टीकाओं में विस्तारपूर्वक किया 
गया है। ब्राह्मणग्रस्थों में प्रायः इन सबका मूल पाया जाता है-जो कहीं-कहीं अलंकार 
शैली में है तो कहीं-कहीं स्पष्ट रूप से मिलता है। महाभारत, भागवत, हरिवंश, 
प्रत्स्य, विष्णु तथा वायुपुराण आदि में ये कहानियाँ अधिक विस्तार से कही गई 
हैं, परन्तु पौराणिक आख्यानों तथा वंशावलियों का वर्णन विभिन्‍न पुराणों में 
भिन्न-भिन्न ही नहीं, कहीं-कहीं परस्पर विरोधी भी है। वेदों के नाम पर कल्पित 
इतिहास के सन्दर्भ में एक लोककथा के निहितार्थ पर विचार करना उपयोगी 
होगा। कथा इस प्रकार है-- 

एक बुढ़िया थी । उसके दो बेटे थे । एक माँ का आज्ञाकारी था और उसको 
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सेवा करता था । दूसरा उहृण्ड था और माँ को सदा तंग करता रहता था। माँ ने 
आज्ञाकारी बेटे के व्यवहार और सेवा से प्रसन्‍न होकर उसे आशीर्वाद दिया कि तू 
सदा ठण्डे-ठण्डे आयेगा और ठण्डे-ठण्डे जायेगा। दूसरे बेटे के व्यवहार से दुखी 
होकर उसे शाप दिया कि तू सदा जलता-जलता आयेगा और जलता-जलता 
जायेगा। माँ के आशीर्वाद से पहला बेटा चन्द्रमा बन गया और दूसरा शाप के 
कारण सूर्य बन गया । आज भी वह बुढ़िया अपने आज्ञाकारी बेटे के साथ रहकर 
चरखा कातती हुई चन्द्रमा में देखी जा सकती ) 
कहानी पढ़-सुनकर ऐसा लगता है कि उस बुढ़िया के बेटों से ही सूर्य और 
चन्द्रमा की उत्पत्ति हुई। उससे पहले संसार में न सूय॑ था और न चन्द्रमा | पर 
वह बुढ़िया और उसके बेटे अवश्य थे । कौन तैयार होगा इस बात को वास्तविक 
ऐतिहासिक घटना मानने अथवा सूरथ और चन्द्रमा की उत्पत्ति की वैज्ञानिक 
प्रक्रिया मानने के लिए। सब यही कहेंगे कि यह तो पंचतन्त्र और हितोपदेश की 
कहानियों की तरह बच्चों को शिक्षा देने के लिए बनाई गई कहानी है। वेद के 
व्याख्या-ग्रन्थों तथा उनसे सम्बन्धित अथवा उनपर आधारित वैदिक वाडूमय में 
कहे गये आरूयानों का यही वास्तविक स्वरूप है। 
शास्त्रावता ररूप इतिहास का प्रतिपादन यास्काचाय ने निरुक्‍त में इस प्रकार 
किया है-- 
साक्षात्कृतघर्माण ऋषयो बभृवुस्तेः्वरेम्योप्साक्षात्कतधर्सम्यः उपवेशेन 
सन्त्रान्‌ सम्प्रादु: । उपदेशाय ग्लायन्तो5वरे बिल्मग्रहणायेम ग्रन्‍्य॑ं 
समास्तासिषुवेद वेदाड्ानि च ।--निरुक्‍त १२० 
अर्थात्‌--सृष्टि के आरम्भ में साक्षात्कृतधर्मा (मन्त्रार्थ का साक्षात्‌ दर्शंनक रने- 
वाले) ऋषि हुए थे । उन्होंने असाक्षाल्कृतधर्मा मनुष्यों के लिए उपदेश से मन्‍्त्रों 
के अर्थ जताये। तदनन्तर उपदेशमात्र से वेद को समझने में असमर्थ मनुष्यों के 
लिए निषण्टु, निरुक्‍्त तथा अन्य वेदाज्ों की रचना हुईं। इस सन्दर्भ में याज्वल्कय 
ने कहा है-- 
दुर्बोधं तु॒भवेश्वस्मादध्येतुं नव. शक्यते । 
तस्मादुदधुत्य सब हि शास्त्र तु ऋषिशि: कृतम्‌ ॥ 
बृहद्योगियाज्ञवल्कयस्मृति १२।१ 
अर्थात्‌--जिनके लिए ज्ञान दुर्वोष्य हुआ, जो वेदों का अध्ययन न कर पाये, 
उनके लिए सब वेदों से ज्ञान लेकर ऋषियों ने शास्त्र बताये । 
कालान्तर में जब रजोगरुण और तमोगुण की वृद्धि के कारण मनुष्यों की बुद्धि 
मन्‍्द पड़ने लगी तो ऋषियों ने मन्त्रगत गूढ़ तत्त्वों को समझाने के लिए मन्त्रगत 
पदों के आश्रय से तद्विषयक आख्यानों की रचना की । जैसे जनता को समझाने के 
लिये व्याख्यानों तथा कल्पित रोचक कथाओं द्वारा किसी गम्भीर बात को विस्पष्ट 
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किया जाता है, वैसे ही वेद के गूढ़ अभिष्राय को हृदयज्भम कराने के लिए ब्राह्मण- 
ग्रन्थों तथा पुराणों में वेदार्थानुकूल रोचक कथाओं की कल्पना करना आवश्यक 
समझा गया। यास्क ने मन्त्रार्थे से पूर्व 'अन्नेतिहासमाचक्षते' कहकर काल्पनिक 
इतिहास या आख्यायिका लिखने का प्रयोजन इस प्रकार स्पष्ट किया है--- 
ऋषेद्‌ ष्टार्थस्थ प्रोतिभंव॒त्याब्यानसंयुक्ता ।--निरुकत १०१० 
अर्थात्‌--मन्‍्त्रा्थद्ष्टा कवि की स्वदृष्ट अर्थ को स्पष्ट करने के लिए उसे 
कथा से संयुक्त करने में प्रीति होती है। वेद के सन्दर्भ में 'इतिहास' का लक्षण 
बताते हुए दुर्गाचाय॑ ने अपनी निरक्‍्त टीका (१०।२६) में लिखा है-- 
यः कद्चिदाध्यात्मिक आधिदेविक आधिभोतिको वाएईर्थ आश्यायते 
दिष्ट्युतार्थवभासना्थ स इतिहास इत्युच्यते। 
अर्थात्‌-जो कोई भी आध्यात्मिक, आधिदेविक अथवा आधिभौतिक अथे 
भाग्य से बुद्धि से उत्पन्त हुआ उसे प्रकट करने के लिए जो कथन होता है वह 
इतिहास कहाता है। स्पष्ट है कि यहाँ प्रयुक्त 'इतिहास” पद किसी वास्तविक 
घटता अथवा प्रचलित अर्थों में इतिहास का वाचक नहीं है। सायण से लगभग 
एक सहस्र वर्ष पूर्व स्कन्दस्वामी ने अपनी निरुक्‍्त टीका (भाग २, पृ० ७८) में 
लिखा--- 
एवम्ताड्घानस्वरूपाणां सन्‍्त्राणां यजप्ाने नित्येषु क्र पदार्थेषु योजना 
कत्तंव्या । एव शास्त्रे सिद्धान्तः औपचारिको सस्स्रेष्वाल्यानसभय:। 
परमार्थे नित्यपक्ष इति सिद्धम्‌ । 
अर्थात्‌--इसी प्रकार जिन-जिन मन्‍्त्रों में आरुयान का वर्णन किया गया है, 
उन सब मन्त्रों की नित्य पदार्थों में योजना कर लेनी चाहिए । यह निरुक्‍त शास्त्र 
का सिद्धान्त है। मन्‍्त्रों में आख्यान का सिद्धान्त औपचारिक अथवा गौण है। 
वास्तव में तो नित्य पक्ष ही मन्त्रों का विषय है। इसी सिद्धान्त के अनुसार 
स्कन्दस्वामी ने देवापि और झन्तनु को विद्युत्‌ और जल का वाचक बताकर 
तत्सम्बन्धी सूकत की संगति लगाकर दिखाई। 
स्वयं यास्क ने सरण्यू विषयक मन्त्र की व्याख्या करते हुए 'तत्रेतिहासमाचक्षते 
कहकर एक आख्यान लिखा (निरुक्त १२१०) । परन्तु अगले ही खण्ड में उस 
आयात सम्बन्धी ऋचा की व्याख्या करके अन्त में स्पष्ट कर दिया कि सरण्यू 
विषयक उल्लेख किन्‍्हीं व्यक्तिविद्येष का इतिहास न होकर रात्रि और सूर्यादिक 
पदार्थों का आलंकारिक वर्णन है । प्राकृत जगत्‌ के कारण और कर्मरूप तत्त्वों का 
औपचारिक अथवा आलंकारिक वर्णन देखकर किसी को वहाँ वास्तविक इतिहास 
का भ्रम न हो जाये, इसलिए मीमांसा भाष्यकार शबरस्वामी ने लिख दिया--- 
“इतिहासवचनमिदं प्रतिभाति'--अर्थात्‌ यह इतिहास जैसा प्रतीत होता है, पर है 
नहीं । इतिहास हो नहीं, किन्तु इतिहास जैसा लगे--ऐसा किया ही क्यों जाता 
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है ? शबरस्वामी समाधान करते हैं-- 

असद्‌ वृत्तास्तान्वाख्यान स्तुत्यर्थेन प्रशंसायां गम्यमानत्वात्‌ । -१।२।१० 

वृत्तान्तान्वाख्यानं न वृत्तान्तज्ञापनाय। कि तहिं ? प्ररोचनायेब ।-१॥२।३० 

अर्थात्‌--जो हुआ नहीं, कल्पित है, उसका अन्वाख्यान स्तुति द्वारा प्रशंसा 
के अभिप्राय से होता है। घटनाओं का उल्लेख घटनाओं का ज्ञान कराने के लिए 
नहीं, बात को रोचक बनाने के लिए किया जाता है। 

स्‍्कन्द से भी पू्ववर्ती माने जानेवाले आचार्य वररुचि ने अपने “निरुक्त- 
समुच्चय' में कहा है--'औपचारिको&5यं मन्‍्त्रेष्वास्यानसभयो नित्यत्वविरोधात्‌' 
(पृष्ठ ७१)--मन्त्रों में आख्यान औपचारिक हैं, क्योंकि वैसा न मानने पर बेद 
के नित्यत्व का विरोध हो जायेगा । 

आख्यानों के इस स्वरूप को भूलकर कालान्‍्तर में उन्होंने कुछ और ही रूप 
धारण कर लिया । पहले वेदमन्त्रों के अन्तगंत सामान्य संज्ञापदों की व्यक्तिगत 
संज्ञा के रूप में कल्पना करके व्याख्या-प्रन्थों में भूमिका की कल्पना की गई | फिर 
उस कल्पित भूमिका के आधार पर वेद से भिन्‍त कुछ नामों को जोड़कर छोटे-छोटे 
कथानक बने और कालान्तर में उन्हीं कथानकों को वास्तविक घटना या आश्यान 
का नाम दे दिया गया । इस प्रकार रोचकता उत्पन्न करने के लिए की गई कल्पना 
को वास्तविक मान लिया गया। कालान्तर में मन्त्रों के आधार पर आश्यानों को 
कल्पना न मानकर आख्यानों के आधार पर मन्त्रों का बनाया जाना मानने लगे, 
ठौक वैसे ही जैसे कोई बुढ़िया और उसके बेटों की कहानी के आधार पर सूर्य और 
चन्द्रमा की कालविद्येष में उत्पत्ति मानने लगे। 

यास्क से पूर्व बेदों में अनित्य परिमित कालावगम्य तथा हम मानवों की 
कृतियों के सदृश्ठ इतिहास माननेवालों का वर्ग जन्म ले-चुका था। इसलिए यास्क 
ने जहाँ 'तत्रेतिहासमाचक्षते! कहकर आख्यानों की कल्पना करके अपनी बात को 
स्पष्ट किया वहाँ “इत्येतिहास्तिका:' कहकर उन्होंने विरोधी मत को प्रस्तुत कर 
इसका परिहर किया है। जैसे--'तत्न को वृत्र:' ? सेघ इति नेरुकताः, त्वाष्ट्रोउसुर 
इत्येतिहासिका: (निरुकत २।१६) । इस प्रकार दोनों पक्षों को प्रस्तुत कर उन्होंने 
अपने पक्ष को पुष्ट किया है। 

बेदों में इतिहास की कल्पना के मूल में वेद के शब्दों का रूढ़ माना जाना है। 
इतिहासवादी व्यक्तिवाचक तामों के आधार पर ही इतिहास की सिद्धि की कल्पना 
करते हैं और व्यक्तिवाचक नामों की कल्पना तभी खड़ी होती हैं जब वैदिक शब्दों 
को यौगिक न मानकर रूढ़ मान लिया जाता है। वैदिक शब्दों की घात्वर्थ के 
आधार पर व्याख्या करने पर यह कल्पना समाप्त हो जाती है। तद्यथा-- 
विश्वामित्र शब्द को रूढ़ मान लेने पर उससे व्यक्तिविशेष का आभास होगा। 
उस अवस्था में इसे किसी मन्त्र में आया देखकर पुराणों में वणित विश्वामित्र 
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नामक ऋषिविशेष (वरिष्ठ के प्रतिद्वन्द्री, या हरिश्चन्द्र को भंगी बनाने वाले या 
मेनका में गर्भाधान करनेवाले) का बोधक मानकर इतिहास की कल्पना करना 
सहज होगा, परन्तु यौगिक मान लेने प्र विश्वामित्र शब्द ऐसे किसी भी व्यक्ति 
के लिए प्रयुक्त किया जा सकता है जो सबके प्रति मैत्रीभाव रखता हो । 

वेदार्थे-प्रकिया में समस्त वैदिक नामों--प्रातिपदिकों को धातुज --यौगिक 
माना गया है। इसलिए सभी नैरुकत आचायें नामपदों को यौगिक मानकर ही 
वैदार्थ में प्रवृत्त होते हैं। अति प्राचीन काल में जब यदृच्छा शब्दों की उत्पत्ति नहीं 
हुई थी तब समस्त लौकिक नामपद भी यौगिक माने जाते थे। एवं वेदमन्त्रों में 
आये संज्ञापद आख्यातज होने से व्यक्ति विशेष के वाचक हो ही नहीं सकते, अतः 
उनका अर्थ धातु के अर्थों के अनुरूप होगा । महाभाष्यकार पतड्जलि, कुमारिल 
भट्ट, शबरस्वामी, स्कन्द, दुर्गाचार्य, वररुचि, भट्ट भास्कर, आत्मानन्द आदि सभी 
आचार्यों ने वैदिक शब्दों को अनिवार्य रूप से यौगिक माना है। यत्र-तत्र उवट, 
महीघर और सायणाचाये ने भी यौगिकवाद का आश्रय लिया है। निरुक्‍त की 
रचना ही यौगिकवाद के लिए हुई है। निरुक्‍्त नाम ही तिवंचन का है। “तत्न 
नासान्यास्यतजानि-- जितने भी नामवाची पद हैं, सब आख्यातज हैं। जब सब 
नाम आशख्यातज हैं तो जिस-जिस धातु से उनकी उत्पत्ति हुई है, उस-उस धातु के 
अर्थ को तो अवश्य कहेंगे । शब्दों की निरुक्तियों को लेकर ही तत्तत्‌ शब्दों का 
अथे होगा। निरुक्‍त ब्राह्मणों का पूरक है। जहाँ-जहाँ आवश्यक होता है, यास्क 
अपने अर्थों की पुष्टि के लिए 'इति विज्ञायते' 'इति ब्राह्मणम्‌' इत्यादि कहकर 
ब्राह्मण वचनों को उद्धृत करते हैं। ब्राह्मण ग्रन्थ निवेचनों से भरे पड़े हैं। वे हर 
समय निरक्‍त ह्वारा शब्दों के अर्थ समझाने की बात करते हैं । यज्ञों वे विष्णुः, प्राण 
वे बसिष्ठ:, सनो वे भरद्वाज:, चक्षुवें जमदर्नि:, राष्ट्र वा अश्यमेधः इत्यादि बचनों 
की ब्राह्मणों में भरमार है। इतना ही नहीं, वे प्रत्येक शब्द के निव॑ंचन के साथ- 
साथ उसका स्पष्टीकरण भी करते हैं। जैसे--श्रोन्नं विद्वासित्र ऋषियंदनेत 
श्रृणोत्यथों यदस्म सर्वतों मित्रं भवति तस्माच्छोत्र विश्वासित्र ऋषि:। इस प्रकार 
वेदिक प्रक्रियानुसार अथं होने पर कोई भी शब्द व्यक्ति या स्थान विशेष का वाचक 
नहीं रहता । 


इतिहास से सामंजस्य 
सुजनतोषन्याय से यदि आख्यान्तगंत नामों को इतिहासप्रसिद्ध व्यक्तियों का 
वाचक माना जाये तो उनका इतिहास से सामंजस्य होना चाहिए। परन्तु यथार्थ 
में ऐतिहासिक घटनाओं तथा तथ्यों का वेदमन्त्रों में वर्णित बातों से सामंजस्य 
नहीं होता । यही बात भौगोलिक संकेतों के विषय में भी कही जा सकती है। 
उदाहरणाथे-- 
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१. अथर्ववेद (१२।३।२६)में 'कृष्णाया: पुत्नोईर्जुन: लिखा है। इसका सीधा 
अर्थ है--कृष्णा अर्थात्‌ द्रौपदी का पुत्र अर्जुत। व्याकरण और कोश के अनुसार 
यह अर्थ ठीक प्रतीत होता है, परन्तु इतिहासप्रसिद्ध महाभारतकालीन अर्जुन 
द्रौपदी का पुत्र नहीं, पति था। इन दोनों पदों-- कृष्णा तथा अर्जुन--का यौगिक 
अर्थ करने पर बात स्पष्ट हो जाती है। शतपथ ब्राह्मण के अनुसार 'रात्रियें कृष्णा 
असावा दित्यस्तस्या वत्सोडजुनः'-- काली होने से रात्रि का नाम कृष्णा है और 
इवेत होने से सूय॑ अथवा दिन का नाम अर्जुन है। रात्रि से उत्पस्न होने से सूर्य 
रात्रिका पुत्र कहाता है। इस प्रकार यहाँ कृष्णा को महाभारत की द्रोपदी का और 
अर्जुन को तत्कालीन अर्जुन का वाचक नहीं माना जा सकता | 

२. यजुर्वेद (२३।१५८) में अम्बा, अम्बिका, अम्बालिका तीनों को एकसाथ 
देखकर कह दिया जाता है कि ये तीनों वही लड़कियाँ हैं जिन्हें भीष्म पितामह 
अपने भाइयों के लिए भगाकर लाये थे। परन्तु महाभारत भें इन्हें काशिराज की 
कन्याएँ बताया है, जबकि यजुर्वेद के उक्त मन्त्र में उन्हें काम्पीलवासिनी लिखा है । 
थे तीनों शब्द माता, दादी और परदादी के वाचक हैं अथवा आयुर्वेद के सन्दर्म में 
यजुर्वेद १२७६ व ३॥२७ तथा आयुर्वेद के ग्रन्थों में ये ओषधिविशेष के नाम हैं। 
ओषधिपरक अर्थ करने पर काम्पील उस स्थान को कह सकते हैं जहाँ ये ओषधियाँ 
पैदा होती हों | धातु के आधार पर ये दोनों अर्थ उपपन्‍्न हो सकते हैं--क सुख 
पोलयति बध्ताति गृह्हतीति कमस्पोल:, स्वार्थेण्‌प्रत्यये काम्पील:, त॑ वासयितुं 
शोलभस्यास्तां लक्ष्मीम्‌ । 

३. अथवंबेद में अयोध्या नगरी का नाम आता है सही, पर उससे वह अयोध्या 
अभिप्रेत नहीं है जिसे कभी इक्ष्वाकु ने बसाया था और जिसमें राम का जन्म हुआ 
था। वेद में उसका वर्णन इस प्रकार किया है-- 

अष्टाचक्रा नवहारा वेवानां प्ूरयोध्या। 
तस्यां हिरण्ययः कोदझ्ः स्वर्गों ज्योतिषाबृतः ॥ 
तस्मिन्‌ू हिरण्यये कोशे ऋ्यरे ज्िप्रतिष्ठते । 
तस्मिन्‌ यव्‌ यक्षमात्मन्वत्‌ तद्ें ब्रह्मविदों विदुः ॥ 
--अथवे ० १०१२।३१-०३२ 
अर्थात्‌ आठ परिखा और नौ द्वारोंवाली देवनगरी अयोध्या है। इसमें एक 
हिरण्मय कोश है जो स्वरगंज्योति से आवृत है। यहाँ तिहरा बन्दोबस्त है। उसके 
भीतर आत्मन्वत्‌ यक्ष (शरीरधारी आत्मा) बैठा है जिसे ब्रह्म वित्‌ जानते हैं । 
वस्तुत: यह शरी ररूपी तगरी है-इतनी सुदृढ़ कि कोई इसे जीत नहीं सकता । 
वहाँ बैठा आत्मा सुरक्षित रहता है। तदनुसार ही गीता में कहा है-- “नवह्वारे 
पुरे बेही नैब कुरवन्त कारयन्‌।' इसी भाव को लोकभाषा में कहा गया है-- 
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नौद्वारे का पींजरा तामें पंछी पौन। 
रहने में अचरज भले गये अचम्भा कौन | 

इक्ष्वाकु ने सरयू तट पर अपनी राजधानी उसी के अनुरूप बनाई ।” और वेद 
से खोजकर उसका नाम अयोध्या रक्‍खा, क्योंकि 'वेदशब्देम्य एवादो पृथक 
संस्थाइच नि्म॑म्े-- वेद के शब्दों से ही सब पदार्थों के नाम रबखे गये हैं । वेद में 
शरीर का नाम अयोध्या है। उसी के अनुकरण पर नगरी का नाम अयोध्या रक्खा 
गया । अयोध्या नाम वेद से लोक में आया, लोक से वेद में नहीं । यही स्थिति अन्य 
नाम पदों की है। 

यह अयोध्या देवी वृत्तिवाले ऋषि-मुनियों का तपःपुत अन्तःकरण भी हो 
सकता है जिसमें स्वर्गीय प्रकाश अथवा अखण्ड आनन्द की अलौकिक धारा 
प्रवाहित होती रहती है और जिसे आसुरी वृत्तियाँ कभी पराभूत नहीं कर पाती । 
इसी हिरण्मय कोश को मुण्डकोपनिषद्‌ में मानव के अन्तःशरीर में विद्यमान 
ज्योतिमंय शुभ्र सत्ता कहा गपा है--“अन्तःझ्रीरे ज्योतिर्मयो हि शुत्ओो यं पदयन्ति 
घतयः क्षीण दोषा:---३। १४५ । 

कौन कह सकता है कि यह उल्लेख उत्तर प्रदेश की अयोध्या नगरी के सम्बन्ध 
में है ? 

४. पडु्च नद्यः सरस्वतोमषि यन्ति सल्नोतसः। 

सरस्वती तु पञ्चधा सा वेशे5भवत्सरित्‌ ॥ -यजु० ३४।११ 

इस मन्त्र में पाँच नदियों का उल्लेख होने से, पंजाब अर्थात्‌ प्रदेशविशेष का 
वर्णन होना समझ लिया जाता है, परन्तु सभी जानते हैं कि न तो सरस्वती नामक 
नदी में पंजाब की पाँच नदियाँ गिरती हैं और न सरस्वती ही पाँच धाराओं में 
बंटकर बहती है। मन्त्रों में आये नामों को प्रातिषदिक मानकर यौगिक प्रक्रिया 
अनुसार अर्थ करने पर पता चलता है कि उसमें पाँच ज्ञानेन्द्रियों द्वारा प्राप्त ज्ञान 
अथवा मन की पाँच वृत्तियों को स्मृति में ठहराकर वाणी द्वारा अनेकविध अभि- 
व्यक्त होने का उल्लेख है। 

५. ऋग्वेद १।२४ सूक्‍त के मन्त्रों में 'शुनःशेप' की कथा का संकेत किया 
जाता है। इस लम्बी-चौड़ी कहानी में विश्वामित्र, हरिइचन्द्र, अजीगत॑, रोहित 
आदि अनेक नाम आते हैं, जबकि उक्त मन्त्रों में 'शुनःशेप' शब्द को छोड़कर 
अन्य किसी नाम का संकेत तक नहीं है। इस एक नाम को लेकर सारी कहानी 
गढ़ ली गई है। 

६. देवापि और शन्‍्तनु के आख्यान को लेकर विद्वानों में पर्याप्त विवाद है। 
ऐतिहासिक शन्‍्तनु का सांस्कारिक अथवा मूल नाम “महाभिष' था-5्राइ- 


है जयपुर नगर भी तदनुसार नौ द्वारों से युक्त है। इस नगर को प्रसिद्ध 
ज्योतिषियों द्वारा तैयार नक़शे के अनुसार सवाई जयसिंह ने बनवाया था। 
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महाभिषसंज्ञितः (भागवत० ६।२२) । शन्तनु नाम उसने वेद से ग्रहण किया। 
इतिहासप्रसिद्ध देवापि का पिता प्रतीप--पर्यंश्रवा है, जबकि वेद के अनुसार 
ऋष्टिषेण होता चाहिए। इस कठिनाई को देखकर कुछ आचार्यों ने देवापि के गुरु 
च्यवन का अपर नाम ऋष्टिषेण मान लिया और उसी को देवापि का पिता बना 
डाला। इस प्रकार कालान्तर में आब्टिषेण देवापि का विज्येषण बन गया। कुछ 
विद्वानों के अनुसार ऋग्वेद के १०वें मण्डल के वर्षकाम सूृक्‍त का रचयिता देवापि 
है। यदि ऐसा होता तो देवापि इस सूक्‍त में शन्तनु के लिए महाभिष और अपने 
लिए आष्टिषेण के स्थान पर च्यावन पदों का प्रयोग करता। यह भी निश्चित है 
कि यह सुक्त महाभारतप्रसिद्ध देवापि और शन्‍्तनु से पहले विद्यमान था। फिर, 
इस मन्त्र का ऋषि भी देवापि है। मन्त्रद्रष्टा देवापि अपना निर्देश प्रथम पुरुष में 
और भूतकाल में कंसे कर सकता था ? 
वस्तुतः सुकक्‍्त में देवापि और शब्तनु के कुरुवंशीय होने, शन्तनु के राज्य ग्रहण 
करने, १२ वर्ष तक वर्षा न होने पर ब्राह्मणों के कहने-सुनने विषयक कोई भी 
शब्द नहीं है। 'इतिहासपुराणाम्यां वेदार्थमुपबं, हयेत*--भगवान्‌ वेदव्यास के इस 
वचन के अनुसार अपनी बात को रोचक बनाकर कहने के लिए 'तत्रतिहास- 
साच७ष्टे' कह बुढ़िया और उसके बेटों की कहानी की तरह एक आख्यायिका की 
कल्पना कर ली गई। अपनी निरुक्‍्त की टीका में (भाग २, पृ० ७० ) स्कन्दस्वामी 
ने देवापि के द्वारा पुरोहित के रूप में वर्षा कराने से सम्बन्धित इस आख्यान की 
व्याख्या करते हुए लिखा-- 
देवापिविद्युत्‌। शन्तनुरुदक वृष्टिलक्षणम्‌ । यद्‌ यदा देवापियं धुत: शन्तनवे 
वृष्टिलक्षणस्थोदकस्यार्थाय पुरोहित: पूर्व हि विद्योतते पश्चादुदकम्‌ । 
अर्थात्‌ -यहाँ देवापि विद्युत्‌ का नाम है और शन्‍्तनु जल का। वृष्टिरूप 
जल विद्युत्‌ से बरसता है। पहले विद्युत्‌ चमकती है, तब वर्षा होती है। अग्रणी 
होने से पुरोहित कहाता है। ऋष्ट का अभिप्राय विद्युत्‌ से है, इसकी पुष्टि ऋग्वेद 
के इन मन्त्रों से होती है-- 
आ विद्युस्मद्भिमरुत: स्वक रथेभियांत ऋषिमद्भिरइबपर्ण: ।-१।८८। १ 
को वोष्न्तमंर्त ऋष्टिविद्युतो रेजति ।--१।१६८।५ 
य ऋष्वा ऋष्टिविद्युत: कवय: सात वेधस: ।--५।५२। १३ 
विद्युव॒था मरुत ऋष्टिमन्त: ।-- ३। ५४। १३ 
देवापि और शन्तनु की कथा निरुक्‍्त, बृहहेवता और महाभारत तीनों में 
मिलती है । निरुक्त के अनुसार आष्टिषेण देवापि और आष्दटिषेण शन्तनु दो भाई 
ये। उनमें से छोटे भाई शन्तनु ने अपना राज्याभिषेक कर लिया। देवापि तप 
करने चला गया । शन्तनु के राज्य में १२ वर्ष तक मेघ नहीं बरसा। ब्राह्मणों ने 
उससे कहा कि बड़े भाई के रहते राजा बनकर तुमने अधर्माचरण किया हैं, इसी- 


रह; आर्यों का आदिदेश और उनकी सम्यता 


लिए तुम्हारे यहाँ वर्षा नहीं होती है। इसपर शन्तनु ने देवापि से राज्य ग्रहण 
करने का अनुरोध किया। देवापि ने र/ज्य को अस्वीकार करते हुए कहा कि मैं 
तेरा पुरोहित बनकर यज्ञ कराता हूँ। उस यज्ञ से सम्बन्धित यह वर्षकाम सूक्‍्त 
है और उसकी यह ऋचा है--- 
आध्टिषेणों होत्रमुषिनिषीदन्देवापि देव सुर्मात चिकित्वान्‌ । 
स्न॒ उत्तरास्मादधरं समुद्रभयो दिव्या असृजद््॒या अभि॥। 
+-ऋ० १०१६५॥५, नि० २।१०-११ 

[. इस प्रकार निरुक्षत के अनुसार-१. देवापि और शन्तनु दोनों ही आष्टिषेण 
हैं। दुर्ग ने स्पष्ट शब्दों में कहा है -- देवापिश्चाध्टिषेण: दान्तनुष्चाध्टिषेण: | 

२. बारह वर्ष तक वर्षा नहीं हुई । 

३. ब्राह्मणों ने कहा कि तुमने अधर्माचरण किया है। 

पर. बहहेबता के अनुसार--१. देवापि आध्टिषेण है और हन्तनु कुछुपुत्र 
है--'आ्टिष णस्तु देवापि: कौरव्यइच दान्तनुः। त्वग्दोषी राजपुत्रस्तु आर्ष्टिषेण- 
सुतोष्भवत्‌ । ततो5भिषिकते को रव्ये - इत्यादि ।' 

२. देवापि को कुष्टरोगग्रस्त कहा है। 

३. पाठभेद के आधार पर सौ वर्ष तक वर्षा न होना वरणित है--“न ववर्षाय 
पर्जन्यस्तस्मिन्‌ राष्ट्र शतं समा: । 

४, देवापि ने सोचकर प्रजा से कहा कि तुम्हारा राजा शन्तनु हो | मैं राज्य 
के योग्य नहीं हूँ । 

पा. महाभारत के अनुसार--१. नाम शल्तनु नहीं, शान्तनु है। 

२. देवापि और शान्तनु को राजा प्रतीप का पुत्र कहा है। उनके भाई का 
नाम वाल्हीक है। 

इन तीनों कथाओं में भेद होने से स्पष्ट हो जाता है कि इस कथा का इति-ह- 
आस से कोई सम्बन्ध नहीं है--निरी कल्पित कथा है। इसलिए हरेक ने अपनी- 
अपनी कल्पना के अनुसार गढ़कर प्रस्तुत किमा है। सर्वानुक्रमणी ने इस प्रसंग में 
कोई कथा नहीं मानी है। 

'देवापि! पद की व्याख्या करते हुए यास्क ने लिखा है किदेवों के ज्ञान अथवा 
स्तृति करने से सम्बद्ध पदार्थ देवापि है। दुर्ग ने इसका अर्थ पाथिव अग्नि किया 
है--“अग्निः पार्थिब आष्टिषेणो देवापि: ।' स्कन्दस्वामी देवापि की व्याख्या करते 
हुए कहते हैं कि ऋष्टि नाम शक्ति का है, उससे युक्त मरुतों की सेना ऋष्टिमन्त 
है। मध्यम से उत्पन्त होने के कारण देवापि विद्युत्‌ है और शान्तनु वृष्टिलक्षण 
जल है--“सध्यमप्रभवाद्वापिविद्युत्‌ शन्तनुरुदक वृष्टिलक्षणम्‌ ।---'स्कन्दस्वामी 

वस्तुत: यह आख्यान नित्य अथे का योजक है। इसमें प्राकृतिक जगत्‌ के 
कारण तथा कार्यरूप तत्वों का औपचारिक वा आलंकारिक वर्णन है। यह कहानी 


या 


हक अकि, 
हि 
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उस ऋचा से सम्बन्धित है जिसका विनियोग वृष्टियज्ञ में होता है। कभी-कभी 
आवश्यकता होने पर भी वर्षा नहीं होती । या तो बादल आते ही नहीं, या आ- 
आकर बिता बरसे चले जाते हैं। ऐसी अवस्था में कृत्रिम रूप से वर्षा कराने के 
उपायों की खोज में वत्तेमान विज्ञान भी संलग्न है। वैज्ञानिक ऐसे परीक्षण कर 
रहे हैं कि ऊपर पहुँचकर विमान द्वारा आकाझ में कुछ रासायनिक पदार्थ छिड़क- 
कर बादलों को बरसाया जा सके । वेद में यज्ञ की सहायता से वर्षा करने-कराने 
का उल्लेख मिलता है। ऋग्वेद के युक्त में वैज्ञानिकों द्वारा उत्तर समुद्र अर्थात्‌ 
आकाझ से जल बरसाने की प्रक्रिया का उल्लेख किया गया है। इस सूकत के 
अन्तिम मन्त्र में विद्युत्‌ को सम्बोधित कर कहा गया है कि तुम राक्षसों अर्थात्‌ 
वृष्टिजल में बाधक तत्त्वों अथवा भोगोलिक कारणों को नष्ट करके प्रचर जल की 
वर्षा करो। 

सुदास के विषय में वैदिक इण्डेक्स में सायण के आधार पर अनेक कल्पनाएँ 
की गई हैं। वस्तुत: जैसे सबके साथ मित्रवत्‌ व्यवहार करनेवाला कोई भी व्यक्ति 
विश्वामित्र कहाता है, वैसे ही सुदास भी किसी व्यक्ति विशेष का नाम न होकर 
किसी भी व्यक्ति का बोधक है जो दान देने में अत्यन्त उदार हो । सायण ने भी 
ऋग्वेद ७।२०।२ पर 'सुदासे” का अर्थ 'कल्याणदानाय', यजमानाय ७।३२।१० पर 
'सुदास:का शोभनदानस्य यजमानस्थ'/ और ७।६४।३ पर 'खुदासे' का शोभन- 
दानाय जनाय' किया है । 

इसके विपरीत कृपण व्यक्ति की संज्ञा 'कीकट' है। कुमारिलभट्ट ने वैदिक 
शब्दों के योगिक होने की मान्यता के अनुसार लिखा है - 'कीकट नास यद्यपि 
जनपदा:, तथापि नित्याः। अथवा सर्वलोकस्था कृपणा: कौकटाः'-- तन्त्र- 
वात्तिके । अर्थात्‌ 'कीकट' यद्यपि जनपदों को कहते हैं, तथापि वे कोई नाम विशेष 
नहीं, अपितु नित्य हैं। अथवा सारे लोकों में स्थित कृपणों को कीकट समझना 
चाहिए । यास्क नेशकीकट नाम का निवेचन करके निरुक्‍त ६।३२ में लिखा है-- 
'कीकटा नाम देशोडनायंनिवास:! अर्थात्‌ कीकट अनारयों (आर्यों के विपरीत गुण- 
कर्म -स्वभाववालों ) के निवास को कहते हैं। यहाँ पर “नाम” पद निश्चयादि का 
द्योतक है। योगिक अर्थों के अनुसार 'अश्विनौ! के अर्थ द्यावा-पृथिवो, अहोरात्र 
और सूर्याचनद्रससों उपपन्न होते हैं। अन्य अर्थ भी निष्पन्त हो सकते हैं, परन्तु 
ये लोौकिक अथवा अलौकिक व्यक्ति विज्वेष के नाम नहीं हैं । 

लोक में इन्द्र और गोतम-पत्नी अहल्या के परस्पर व्यभिचार में प्रवृत्त होने 
और तदनन्तर इन्द्र द्वारा अपनी पुत्री में गर्भाधान करने की कथा प्रसिद्ध है। 
महाभाष्यकार पतञ्जलि ने 'धातो: कर्मण: समानक्तू का्दिच्छायां बा' (अष्टा० 
३।१।७) इस सूत्र के भाष्य में 'स्बस्य वा चेतनावत्त्वात्‌' सा रे पदार्थो में चेतनवदुपचारः 
मानकर 'श्वुणोत ग्रावाण:' यह उदाहरण दिया है। इतना हीन हीं, 'वामहायनान्ताच्च' 
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(अष्टा० ४।१।२७) के भाष्य में तो 'अचेतनेष्वषि चेतनवदुषचारः लिखकर 
स्पष्टत: सबको औपचारिक अथवा आलंकारिक घोषित कर दिया है। प्रसिद्ध 
मीमांसक कुमारिलभट्ट ने अपने महान्‌ ग्रन्थ तन्त्रवात्तिक में अहल्या विषयक कथा 
को इस प्रकार स्पष्ट किया है -- 
प्रजापतिस्तावत्‌ प्रजापालनादादित्य एवोच्यते । स च अरुणोदय 
बेलायामुषसमुद्यन्न+्येत्‌ । सा तदागमनादेवोपजायत इति तद्‌ दुहितृत्वेन 
व्यपदिश्यते । तस्यां वारुणाख्याबीजनिक्षेपात्‌ स्त्रोपुरुषवदुपचार:। एवं 
समस्ततेजा: परमंइ्वरयंनिमित्तेन्द्रपदवाच्य: सबितेवाहनि लीनमानतया 
राजे रहल्या शब्दवाच्याया: क्षयात्मकजरणहेतुत्वाज्जी येस्माद्‌ अनेने- 
घोदितेनेत्यादित्य एवाहल्याजार इत्युच्यते न परस्त्रीव्यभिचारात्‌। 
--तनन्‍्त्रवात्तिक पृष्ठ २०७ 
इस उद्धरण के अन्तिम शब्दों से स्पष्ट है कि यहाँ परस्त्री गमन जैप्ती कोई 
बात नहीं है--'न परस्त्रीव्यभिचारात्‌' | वस्तुतः प्रजापालन करने से आदित्य 
और परमैश्वय॑वान्‌ होने से इन्द्र ये दोनों सूर्य के नाम हैं। 'अह' अर्थात्‌ दिल में 'लय' 
हो जाने--न रहने से रात्रि का नाम अहल्या है। जी करनेवाले को जार 
कहते हैं। रात्रि (अहल्या ) के साथ सूर्य (जार) का संयोग होने से रात्रि का नाश 
हो जाता है। इसी संयोग से उत्पन्न होने से उषा सूर्य अर्थात्‌ इन्द्र की पुत्री कहाती 
है । उषाकाल में सूय॑ की किरणों के उषा में प्रवेश करने को स्त्री-पुरुष के सम्बन्ध 
रूप में मान लिया गया । इस प्रकार के कथानक अनित्य व्यक्तियों के उप|रुथान 
प्रतीत होने पर भी वास्तव में नित्य पदार्थों और घटनाओं के चयोतक हैं। काव्य- 
शास्त्र से अनभिन्ञ होने से वे अन्यथा प्रतीत होते हैं । 
पुरुएवा ओर उंशी को लेकर भी अनेक आख्यान रखे गये हैं। पुराणों में 
उर्वशी को नारायणमुनि की जंघाओं से उत्पन्त बताया गया है। 'उरू को 'ऊर' 
मानकर किया गया निर्वेबन और उसपर आधारित उवंशी की उत्पति की कथा 
दोनों अशुद्ध हैं, क्योंकि 'ऊरु' के अर्थ में 'उरु' का प्रयोग कहीं नहीं मिलता । 
बृहद्देवता में उपलब्ध वर्णन के अनुसार उवंशी के दर्शन पर मित्र और वरुण का रेत: 
कुम्भ में गिरा और मुदूत्तं मात्र में अगस्त्य और वसिष्ठ उत्पन्न हो गये । तत्पद्चात्‌ 
उर्वशी पुरुवा पर आसकत हो गई और कालास्तर में इन दोतों से आयु नामक 
पुत्र उत्पन्न हुआ । इस अइलील और बेहुदा कथा का मूल ऋग्वेद के जिस मल्त्र में 
बताया जाता है, वह इस प्रकार है -- 
उतासि मंन्नावरुणो वस्तिष्ठोवंश्या ब्रह्मस्मनसो5धिजात:। 
द्र॒प्सं स्कन्‍न॑ ब्रह्मणा देव्येन विश्वे देवा: पुष्करे त्वाददन्त ॥ 
-“ऋण० ७।२३२। ११ 
यजुर्वेद (१८३६) में कहा है--'सूर्यो गन्धवस्तस्य सरीचयो5प्सरसः” सूर्य ही 
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गन्धव है और उसकी किरणें अप्सराएं हैं। अन्यत्र (यजु ० १५१६, १६ ) अप्सराओं 
के नामों का परिगणन करते हुए मेनका और उवंशी के नामों का भी उल्लेख किया 
है । ऋग्वेद (१०।६५।१७) में स्पष्ट कहा है--'अन्त रिक्षप्रां रजसो विमानीमुप- 
शिक्षास्पुवंशीं वसिष्ठ:' अर्थात्‌ मैं वसिष्ठ अर्थात्‌ सूर्य अन्तरिक्ष में घूमनेवाली 
उवंशी को अपने वश में रक्खूं। आचार्य वररुचि ने निरुक्‍्त समुच्चय (पु० ७८) 
में कहा है--'उबंज्ञी विद्युद्रिस्तोणंम्‌ अन्तरिक्षम्‌ श्रदनुते दीव्यत इति उर्वशी 
वर्षाकाले विद्युति'। इस सबसे स्पष्ट है कि उवंशी अन्तरिक्षस्थ पदार्थ है | उधर 
मित्र और वरुण जल के मूल तत्त्वों--आक्सीजन और हाइड्रोजन के वाचक हैं 
जिनके मिलने से जल की उत्पत्ति होती है। ऋग्वेद (१।२।७) इसमें प्रमाण है। 
निघण्टु पठित मित्र और वरुण का अर्थ यास्क ने वायु ही किया है (निरुक्‍्त 
&६।२।१३) । मित्र और वरुण दोनों के मेल से जल की उत्पत्ति होती है और उवंशी 
का दर्शन होने अर्थात्‌ विद्युत्‌ के चमकने पर मित्र और वरुण वायुओं का रेतस्‌ 
भर्थात्‌ जल (निषण्टु में रेतस्‌ जलवाची है) गिर पड़ता है। इस वैज्ञानिक सिद्धान्त 
का दशशानेवाला यह मन्त्र है जिसके वास्तविक अथ को न समझकर ऊटपटाँग 
कहानी बनायी गई। जिसे मित्र और वरुण ने देखा था वह विद्युत ही थी, पहले 
मन्त्र में इसका स्पष्ट उल्लेख इन रब्दों में हुआ है-- 
विद्यु ज्ज्योति: परि संजिहानं मित्रावरुणो यदपइ्यताम्‌ । 
फिर जल को सम्बोधित करके कहा--'अगस्त्यो त्वा विज्ञा आजभार' अर्थात्‌ 
जिसने तुम्हें मनुष्यों को प्रदान किया वह सूर्य है, क्योंकि सूय॑ ही जल को समुद्र 
से ग्रहण कर प्रकाश में पहुँचाता है। पुरुरवा के सम्बन्ध में वररुचि का कथन है- 
पुरुरवा मध्यमस्थान: वाय्वादीनामेकतम: पुरु रौतीति पुरुरवा । 
अर्थात्‌ वर्षाकाल में भयंकर शब्द करने से मेघ का नाम पुरुरवा है । पुरुरवा 
अर्थात्‌ मेघ तथा उवंशी अर्थात्‌ विद्युत्‌ के परस्पर संयोग से जब वर्षा होती है तो 
उससे आयु अर्थात्‌ अन्न की उत्पत्ति होती है। निधण्दु में 'आयु' अन्न के नामों में 
पढ़ा गया है। अन्यथा भी अन्न आयु अर्थात्‌ जीवन है-'अन्नं हि प्राणिनां प्राण:' । 
अब यूरोपियत विद्वन्‌ भी इसे आलंकारिक वर्णन मानते हैं । ग्रिफ़िय ऋग्वेद 
के १०वें मण्डल के ६५वें सूक्‍त को टिप्पणी में कहते हैं कि मैक्समूलर के मत में 
यह उषा और सूयं का वर्णन है और डाक्टर गोल्डस्टकर के मत में प्रातः:काल और 
सूर्य का है। मेक्समूलर ने कहा है कि यह पुरुरवा-उवंशी की कथा, उषा और सूर्य 
का आलंकारिक भाषा में वर्णन करती है ।* 
१. ७४57पटी|हः ०0॥80९8 ॥6 शं0ा५9 0 96 08 ० [#056 एग्रांगा 
€४ए7655 (06 ९०न'९थांणा ० 6 त4७छ॥ क्ात्‌ 8 डा. 2०९०० ०॥॥४ 
0 7)7. 6008पए०ए७, एएए३७व 458 [॥6 प्रणाणगाए प्रांड शंली ए्वा- 
865 8७७५ 8६४ $00॥ 858 एप्राप्रा8५8, (6 शत, 08999५8 ॥॥5९[. 
२. (१(६#/॥पथांश $50९०००१ &55995, ४०. ॥, ए, 408 ) 
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गोल्डर, रॉथ और म्यूर भी अब यही मानते हैं। आर० सी० दत्त ऋग्वेद 
मण्डल १० सूकत ११५ पर कहते हैं-''अम्तरा पू्वई बलियाछि, उ्वेशीर आदि अर्थ 
उधा-पुरुरवार आदि अर्थ सूर्य । सूये उदय हुइले उषा आर थाके ना ।” अर्थात्‌ हमने 
पहले ही कह दिया कि उवंशी का अर्थ उषा और पुरुरवा का अर्थ सूर्य होता है। 
सूर्य के उदय होने पर उषा ठहर नहीं सकती । 

ऋग्वेद १।१७६ के मन्त्रों के आधार पर अगस्त्य और लोपामुद्रा के आरुयान 
की रचना हुई बताई जाती है। सर्वानुक्रमणीकार का कथन है-- 

पूर्वी: पड़ जायापत्योर्लोपामुद्राया अगस्त्थस्थ च ह्विऋचास्यां रत्यथ्थ संवाद 

श्रुत्वा अन्तेवासी ब्रह्मचार्यन्त्येवृहत्यादी अपइ्यत्‌ । 

अर्थात्‌--पूर्वों: पद से आरम्भ होनेवाले सूकत की छह ऋचाएँ पति-पत्नी 
अगस्त्य और लोपामुद्रा का दो-दो ऋचाओं द्वारा मैथुन सम्बन्धी संवाद सुनकर 
उनके पास रहनेवाले ब्रह्मचारी ने दो ऋचाओं का दशेन किया । 

महाभारत के वन पर्व के ६६वें से लेकर १०४वें अध्यायों तक में अगस्त्य की 
कहानी लिखी है। उसके अनुसार अगस्त्य ने अपने पितरों को प्रसन्न करने के लिए 
विवाह करने का निश्चय किया । जब उन्हें बहुत खोज करने पर भी अपने लिये 
उपयुक्त कन्या नहीं मिली तो उन्होंने स्वयं अपने मन के अनुकूल कन्या की रचना 
की और पाल-पोसकर विदर्भ के राजा को दे दी। विदम के राजा ने उसका 
लोपामुद्रा नाम रखकर अगस्त्य के साथ विवाह कर दिया। कहा जाता है कि 
ऋग्वेद के उक्त मन्त्रों में उन्हीं अगस्त्य और लोपामुद्रा के प्रणय प्रसंग का उल्लेख 
हुआ है। 

हो सकता है कि पौराणिक युग में किसी ने अपने पुत्र का नाम अगस्त्य रक्‍्खा 
हो । इसी प्रकार किसी राजा ने सीता की भाँति अपनी पालिता कन्या का नाम 
लोपामुद्रा रक्खा हो और फिर कालान्तर में उनका विवाह भी हो गया हो । परल्तु 
इतने से मिलान से इस व्यक्तिगत कथानक को वैदिक सुक्‍तों के मत्ये नहीं मढ़ा जा 
सकता । 

निरुक्‍्तवचनों से प्रकट होता है कि यास्क युग से पहले ही वैदिक भावनाओं में 
अ्थंविकार होने लगा था। इस समूचे कथानक में अगस्त्य और लोपामुद्रा इन दो 
संज्ञा पदों को छोड़कर अन्य किसी भी बात का सृकत से सम्बन्ध नहीं जुड़ता । न 
मूल मन्‍्त्रों में कोई ऐसा पद है जिससे प्रजनत का भाव निकलता हो। वैदिक 
वाहुरय में 'काम:' दब्द का अर्थ कामवासना, मन्‍्मथ अथवा मैथुनिक भावना 
करना साहसमात्र होगा। अकेले ऋग्वेद में ६१ बार 'काम:' शब्द का प्रयोग एक- 
वचन में, १२ बार बहुवचन में और ५ बार “कामये', 'कामयेते' ऐसे क्रियापद 
पढ़ें गये हैं। किसी एक स्थल पर भी प्रजनन और भोगवासना का अर्थ नहीं 
निकलता । यहाँ इस पद का प्रयोग 'चाहना' के स्वाभाविक अर्थ में किया गया है। 
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इस सूक्‍त में “लोपामुद्रा' सामान्य संज्ञा पद के रूप में प्रयुक्त हुआ है । यह शब्द 
मुद-रा इन धातुओं के मिलान से बना है। वत्तंमान में मुद्रा शब्द का अर्थ सिक्का, 
मोहर, छापा, अंगूठी आदि किया जाता है। कहीं-कहीं मुद्रा का अं मर्यादा भी 
मिलता है, जैसा कि शब्दकत्पद्र म में 'समुद्र' शब्द का अर्थ करते हुए बताया है। 
किन्तु अथवंवेद (१८।३।१६) में पुल्लिग में प्रयुक्त 'मुद्र' पद से और सुतरां मुद-रा 
धातु से भी यही प्रतीत होता है कि जीवन-यात्रा। में सुख-शान्ति पहुंचानेवाले सभी 
ग्रुणों अथवा पदार्थों को मुद्रा कहा जाता है। जिस अवस्था में सभी पदार्थों का लोप 
हो जाता है, उस विपत्तिकाल की निराश, हतांश, एवं अधीर अवस्था को 
लोपामुद्रा पद के प्रयोग से प्रगट किया गया है। यही इसका स्वाभाविक अर्थ हैं॥॥ 
सन्त्रगत अधीरा' पद से भी इसी अर्थ की पुष्टि होती हे 

कोशों में सर्वत्र 'अग' शब्द पव॑त, लता, वृक्ष, खेती, वनस्पति आदि का वाचक 
है और 'स्त्ये' धातु एकत्र करने, संभालने आदि अर्थों का बाचक है। इस प्रकार 
अगस्त्य' शब्द का अर्थ परिश्रमी सिद्ध होता है। परिश्रमी व्यक्ति भी जब परि- 
स्थितियों से हार जाता है तो उसकी पत्नी उसे ढाढ़स बँधाती है। स्त्री-पुरुष के 
परस्पर सहयोगी रहते हुए जीवन-यात्रा को सफल करने सम्बन्धी अत्यन्त भावपूर्ण 
तथा उपदेशप्रद सूक्‍त को मनमाने ढंग से तोड़-मरोड़कर विलास की फुलझड़ी 
बनाकर रख दिया गया। कथानक के रूप में प्रचलित अनगंल प्रलाप को सिद्ध 
करने या उसका संकेतमात्र करने के लिए मन्त्रों में एक भी दाब्द नहीं है । 

बेद में अनेकत्र अदिति, इन्द्र, अंगिरा आदि शब्द विशेषण और विश्वेष्य दोनों 
रूपों में आते हैं। विशेष्य-विशेषण भाव का यह स्वरूप योगिकवाद के बिना 
उपपन्न नहीं होता । प्रकृति-प्रत्यय के सम्बन्ध द्वारा, धात्वर्थ के आधार पर व्युत्पत्ति 
किये बिना विशेषण नहीं बन सकता | यदि अंगिरा, कण्व आदि व्यक्तिवाचक नाम 
होते तो विशेषण के रूप में प्रयुक्त नहीं किये जा सकते थे, परन्तु वेदों में अनेक 
स्थलों पर ऐसे प्रयोग मिलते हैं । संस्कृत व्याकरण में गुणवाचक छब्द की पूर्वापर 
विशेषता दिखाने के लिए तुलनात्मक तरप्‌ व _तमप्‌ प्रत्यय लगाये जाते हैं। ये 
प्रत्यय विशेषणवाची शब्दों के साथ ही लगते हैँ, संज्ञा या व्यक्तिवाचक में इनका 
प्रयोग नहीं होता है। शुभ्रतर और शुश्नतम प्रयोग तो बनता है, किन्तु यज्ञवत्ततर 
यज्ञवत्ततम नहीं बत सकता । व्यक्ति विशेष के नाम न होकर यदि यज्ञदत्त आदि पद 
विशेषण होते तो इनके साथ भी ये प्रत्यय लग सकते थे । अन्य भाषाओं में भी यह 
नियम इसी प्रकार लागू होता है। अंग्रेजी में 88067 और 8728॥658 शब्द तो 
मिलेंगे, किन्‍्त्‌ चचिलर और चचिलेस्ट था टेनीसनर और टेनीसनेस्ट नहीं मिलेंगे 

ऋग्वेद (१।४८।४) में 'कण्व एवां कण्वतम:” का अर्थ व्यक्तिवाचक नहीं हो 
सकता । अतिशायिक तमप्‌ प्रत्यय लगने से कण्व का विशेषणवाची होता स्वतः 
सिद्ध है। निधण्टु में 'कण्व इति सेधाविनाम' पढ़ने के बाद इस मन्त्र में 'कष्य 
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एथॉ कण्वतमः' का अर्थ 'मेधावियों में श्रेष्ठतम' से अतिरिक्त दूसरा कोई नहीं 
हो सकता। ऋग्वेद में कण्वाः, कण्वेषु, कण्वास:, कण्वानाम्‌, कण्वेसि: आदि का 
भी अनेकत्र प्रयोग हुआ है। इसी प्रकार बीसियों मन्त्रों में तमप्‌ प्रत्ययान्त 
अंगिरस्तमः', 'अंगिरस्तमम्‌', 'अंगिरस्तमा' आदि पदों का प्रयोग हुआ है | ऋग्वेद 
७७५।१ और ७।६३। ३ में उषा के विशेषणरूप में 'अंगिरस्तमा' प्रयोग हुआ है। 
७६३१३ में तो अंगिरस्तमा के साथ ही “इन्द्रतमा' विशेषण भी आया है जिससे 
इन्द्र के भी व्यक्तिविशेष का वाचक होने की कल्पना भी निर्मल सिद्ध हो जाती 
है । अतिशयता गुणों में ही हो सकती है, नामों में नहीं, अतः: तरप्‌ और तमप्‌ 
प्रत्यय विशेषणों के साथ ही लग सकते हैं, नामों के साथ नहीं । इस प्रकार 'भारद्वा- 
जेषः (ऋ० १।१५६।७), 'जमदरनयः' (ऋह०३।५३।१३ ), 'कण्वेषु' (ऋ०८।४।३) 
तथा 'गोमतीनाम! (ऋ०२।२८।२) , गोमतीषु' (ऋ०४॥२१।४ )जैसे बहुवचनान्त 
प्रयोग भी उनके व्यक्त विशेष या नदीविश्वेष होने का निषेध करते हैं। यौगिकवाद 
के आधार पर ही आपातत: पर्यायवाची दाब्दों के प्रयोग के कारण वेदमन्त्रों में 
प्राप्त पौनरक्‍त्य तथा वैयथथ्यं दोषों का परिहार सम्भव है। उदाहरणाथ-- 

इस्द्रं सित्र वरुणमग्निमाहुरथो दिव्य: स सुपर्णों गरुत्मान्‌। 

एक सहिप्रा बहुधा वरदन्त्यग्न यम सातरिश्वानमाहुः ॥ 
--ऋ० १॥१६४।४६ 

अदितियो रदितिरन्तरिक्षमदितिर्माता स॒ पिता स पुत्रः । 

विदवे देवा अदिति: पडझुच जना अदितिर्जातमदितिजेंनिन्नम्‌ ॥ 
+-क० १।८६॥१० 
प्रथम मन्त्र में एक स्थान पर अग्ति विशेष्य है, दूसरे स्थान पर अग्नि तथा 
अन्य पद उसके विशेषण हैं | दूसरे मन्त्र में एक अदिति विशेष्य है, शेष सब गुण- 
वाची विशेषण हैं। द्वितीय मन्त्र में 'माता स पिता स पुत्रःकहा है, अर्थात्‌ वह 
माता भी है, पिता भी और पुत्र भी । भला एक ही व्यक्ति में मातृत्व और पितृत्व 
दोनों कैसे रह सकते हैं और कैसे एक ही व्यवित में पितृत्व और पुत्रत्व दोनों एक- 
साथ रह सकते हैं ? यौगिकवाद में ही इस समस्या का समाधान है। वस्तृत: इस 
मन्त्र में ये तीनों शब्द ईह्वरवाचक अदिति के विज्येषण हैं । निर्वेचन के द्वारा एक 
ही व्यक्ति में मातृत्व, पितृत्व और पुत्रत्व रह सकते हैं । 'माता निर्माता भवति- 
निर्माण करनेवाली माता कहाती है। “पिता माता वा पॉलयिता वा' (४।२१)- 
पिता का अर्थ पालक या रक्षक है । इसी प्रकार (पुत्र: पुरू त्रायते-पुन्नरक ततस्त्रायत 
इति वा” (२११)--ढुःख से बचानेवाला या पवित्र करनेवाला है। परमेश्वर 
सबकी माता अर्थात्‌ निर्माता, सबका पिता अर्थात्‌ पालक और रक्षक है और वही 
सबका पुत्र अर्थात्‌ सबको पवित्र करने वाला है । मनुस्मृति के अनुसार “पिता भवति 

मं स्त्रद:--वेद का उपदेश देनेवाला होने से भी परमेश्वर पिता है। 
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इस सन्दम में अथर्ववेद के ये दो मन्त्र द्रष्टव्य हैं--- 
कण्वः कक्षो वान्‌ पुरुमीढ़ों अगस्त्य: व्यावाइव: सोभयंचनाना:। 
विश्वामिश्नोईयं जमदग्निरत्रिरवन्तु नः कह्यपों वामदेव: ॥ 
विज्वामिन्न जमदग्ने बसिष्ठ भरद्वाज गोतस वामदेवः । 
शर्दिनों अनिरग्रभीन्‍्तमोभिः सुसंशासः पितरो मृडता नः॥। 
-अथवं० १८।३।१५-१६ 
इन दो मन्त्रों में एकसाथ अनेक ऋषियों के नाम गिना दिये हैं । इतिहास- 
प्रसिद्ध ये सब ऋषि एक काल में नहीं हुए । इसलिए ये ऋषि विशेष के नाम नहीं 
हो सकते । 'सुसंशास: पितर:! ये प्रशंसा करने योग्य पितर हैं तथा 'नः अवस्तु' 
हमारी रक्षा करें और 'मुडता न! हमें सुखी करें--इन वचनों से भी इनके किसी 
कालखण्ड में व्यक्ति विशेष के वाचक होने का निषेध हो जाता है । 
इन मन्त्रों पर विचार करते हुए वेदों के ममंज्ञ विद्वान्‌ श्रो० विदवनाथ वेदो- 
पाध्याय ने लिखा है--“वेद में कपण्व आदिनाम सस्वर पठित हैं। स्वरों की 
आवश्यकता योगिकार्थक शब्दों में होती है, संज्ञावाचक डाब्दों में नहीं। इसलिए 
यहाँ कण्व आदि नाम यौगिकार्थंक होने चाहिएँ । कण्व: -- मेधा वी ( निधण्टु ३३१५४) 
कणति निर्मीलति असौ कण्व: (उणादि १।१४१) --निमीलिताक्ष योगी। 
कक्षीवान्‌ --परोकार में सदा कटिबद्ध। पुरुमीढ: --सवंत्र परमेश्वर की स्तुति करने 
वाला (ईड स्तुती ), या सर्वत्र परमेश्वर पर भक्तिरस की वर्षा करनेवाला ( मिह्‌ 
सेचने) । अगस्त्यः--अग (पव॑त) +असू्‌ क्षेपणे, बाधाओं के पर्वतों को उखाड़ 
फेंकनेवाला। व्याबाइवः--उपैडू गतों-|-अदव ( मन व इन्द्रियाँ ) अर्थात्‌ मनन व 
इन्द्रियों द्वारा प्रगतिशील । सोभरि- क्लेशों को तनूकृत करके उत्तका अपहार 
करनेवाला (शो तनूकरणे) --भरि(हरि, हरण करनेवाला या षो अन्तमंणि ) । 
अर्चताना: -- अर्चना -- अनत्‌ (प्राण ) अर्चना जिसके लिए प्राणवायु है। बिश्बासित्र: 
्सवंमित्र (निरुक्त २।७) अर्थात्‌ सर्वभूतमैत्री सम्पन्त । तथा 'बिह्वामित्र: ऋषि: 
श्रोत्र गृह्लासि' (यजु: १३५७) अथवा दिव्यश्रोत्रसम्पन्त व्यक्ति। विश्वासिन्र: 
ऋषि: --सबसे मित्रता का हेतु शब्दज्ञान करानेवाला (दयानन्द, यजु: १३।५७ )। 
जमदग्नि: -- जमदग्नि: ऋषि: >> चक्षु: (यजु: १३५६), प्रकाशस्वरूप का ज्ञान 
करानेवाला नेत्र अर्थात्‌ दिव्यदृष्टिवाला व्यक्ति। अत्रिः--आअ--ब्रि--त्रिविध 
तापों से रहिंत। कश्यपः--पद्यक: अर्थात्‌ यथार्थवेत्ता, विवेकी । बामदेव:-- 
परमेश्वर देव के सौन्दर्य स्वरूप का उपासक | वाम--सुन्दर । वसिष्ठ:-- बसिष्ठ: 
ऋषि:--प्राण:, अतिशय करके निवास का हेतु--सुख प्राप्त करानेहारा विद्वान्‌ 
(दयानन्द: यजु: १३५४) । 'भरद्वांज:--भरद्वांज: ऋषि: सनो गृह्लासि' (यजु: 
१३।५५) अर्थात्‌ मन जो कि अत्यन्त बली है-- अन्न वा विज्ञान की पुष्टि और 
धारण का निमित्त गोतमः-- गौ >- वाकू (निधण्टु १।११) अर्थात्‌ वाक्‌ शक्ति में 
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प्रवीणतम । मन्त्र में व्याख्यात गुणों से युक्त विद्वान और अनुभवी जन हमारी -- 
समाज की रक्षा करें और मार्ग दर्शन करके उसे सुखी करे । 


नदोवबाचक नाम 


यही स्थिति कतिपय ऐसे नामों की है जिनसे वेद में नदी विशेष का वर्णन 
होने का भ्रम होता है । उदाहरणार्थे-- सप्तसिन्धव, सिन्धु तथा सरस्वती । इसी- 
लिए यहाँ उतपर विस्तारपूर्वेक विचार किया जाता है-- 

सप्तसिन्धव--यदि 'सप्त' और “सिन्धव' ये दो पद हैं तो ये केवल सात नदियों 
का निर्देश करते हैं। यदि इन पदों के आधार पर किसी देशविशेष के नाम की 
कल्पना की जाती है तो समासरहित इन पदों का यह प्रस्तुत रूप नहीं रहेगा । उस 
अवस्था में इन दोनों पदों का समास इस प्रकार होगा--'सप्त सिन्धव: सन्ति ( प्रव- 
हन्ति वा) यस्मिन्‌ देशे सः 'सप्तसिस्धु:। इस समास का नाम होगा 'बहुब्नीहि । 
इसमें समास हुए दोनों पद अपने मुख्य अथे को छोड़ देते हैं और एक अतिरिक्त 
तीसरे अर्थ को ग्रहण कर लेते हैं। 'सिन्धवः' नदीवाचक सिन्धुपद का बहुवचनान्त 
रूप है। जब समासरहित ये दोनों पद इकट॒े प्रयुक्त होते हैं तब संख्यावाचक सप्त 
के सहयोग से 'सिन्धु' पद का बहुवचन में सिन्धवः बन जाता है। उस समय दोनों 
पद अपने मुख्य अर्थ -- 'सात नदियाँ'--को अभिव्यक्त करते हैं, किसी अन्य अर्थ 
--देश आदि-को नहीं । इन पदों से किसी देश विशेष को व्यक्त करने के लिए 
इनका परस्पर बहुव्रीहि समास किया जाना आवश्यक है। समास हो जाने पर ये 
दो पद न रहकर एक पद 'सप्तसिन्धु' होगा। उस अवस्था में ये दोनों पद अपने 
मुख्य अर्थ का परित्याग करके अतिरिक्त अर्थ --देश का बोध करायेंगे। परन्तु 
समस्त बेदिक वाइःमय में इन पदों का प्रयोग पूर्णछ प से समासरहित है। इसलिए 
इनका किसी देशविशेष के रूप में अथ किया जाना सर्वंथा असंगत है । 

कींथ--मैकडानल के वैदिक इण्डेक्स (५८०४० ॥06%) के अनुसार ऋग्वेद 
(८।२४।२७) में एक बार इसका प्रयोग देश के अर्थ में हुआ है। किन्तु वहाँ पर भी 
वह किसी देश विशेष का निर्देश नहीं करता । वहाँ पर भी 'सप्तसिन्धुषु” का अर्थ 
'सात नदियों में' ही है। नदी के कूल के अतिरिक्त कोई देशविशेष अभिप्रेत नहीं 
है। सायण ने भी विकल्प में 'सप्तसिन्धुषु” का अर्थ 'सर्पणश्ञीलासु सिन्धुषु तत्क्लेषु 
इत्यर्थ:' किया है । अन्य स्थलों में तो इण्डेक्स में भी इसका अथ्थ॑ सात नदियाँ ही 
माना है। ऋग्वेद १।३४।८ में 'सप्तसिन्धव:' पाठ न होकर 'सप्तमातुसिः सिन्धुतिः' 
पाठ है। 'मातर: पद भी निघण्ट्‌ ११३ में नदी नाम में पठित है, अतः 
'सप्तमातरः को “सिन्धवः का विशेषण मानकर 'सात निर्मात्री नदियाँ' अर्थ 
होगा । 'सिन्धवः को विज्येषण बनाने पर 'स्थन्दनशील सात नदियाँ अर्थ निकलेगा। 
ऋग्वेद १।७१।७ में 'सप्तसिन्धु' पद नहीं है, 'त्रवत: सप्त' है। यह सूचित करता 


वेद में इतिहास दर 


है 


है कि 'सप्तसिन्धु' पद नदी सामान्य का वाचक है। ऋग्वेद ११०२॥२ में 'सप्तनद्यः 
पाठ होने से यह सवेथा विस्पष्ट हो जाता है कि 'सप्तसिन्धबः” का अथ 'सप्तनद्ः 
ही है। 
सिन्धु--वेद में नदी सामान्य का नाम सिन्धु है, वत्तमान में इस नाम से 
प्रसिद्ध नदी विशेष का नहीं । जल की धारा को भी सिन्धु कहते हैं। स्पन्दनशीला 
अर्थात्‌ अधिक बहाववाली किसी भी नदी को सिन्धु कहा जा सकता है। अन्त- 
रिक्षस्थ जलप्रवाह को भी सिन्धु कहा जाता है और जल के निर्माता तत्त्व वरुण 
को भी। ऋग्वेद १।१२२॥६ में 'सिन्धुरद्भि:' पाठ है। यहाँ सिन्धु का अथे वरुण 
है जो जल का प्रेरक है। ऋग्वेद १।१२६।१ में 'सिन्धौ' का अथं 'स्थन्दनशोल नदी 
परक' है। ऋग्वेद २।११।६ में सिन्धु का अर्थ अन्तरिक्षस्थ अथवा मेघस्थ जल है, 
क्योंकि वहाँ पर वृत्र को सिन्धु में शयन करता वर्णन किया है। ऋग्वेद ७६२१ 
में सिन्‍्धु का अर्थ स्यन्दनशील है ओर यह सरस्वती का विशेषण है। ऋग्वेद 
१।१२५॥।४ में सिन्धवः: पद आपः के विशेषण के रूप में प्रयुक्त हुआ है। ऋग्वेद 
३।४३॥&में सिन्धु का अर्थ 'रोधस्‌'--प्रवाह अथवा वेग है। ऋग्वेद ६१२॥३ में 
उसका अर्थ समुद्र और नदी दोनों ही घट सकता है। ऋग्वेद १०।७५॥१ में सिन्धु 
को सबसे ओजवाली धारा बताया है। सिन्धु की आवाज को १०।७४॥३ में 
अन्तरिक्ष से गिरनेवाली वृष्टि के समान और वृषभ की आवाज के समान कहा 
है। ऋग्वेद ८४१।२ में 'सिन्धृनाम्‌' पद आया है जिसका अथ यास्क ने निरुक्‍त 
१०४ में “स्यच्वनमानानामासामपाम्‌” अर्थात्‌ 'प्रवहमान जलों के' किया है। 
'सिन्धव:” की व्याख्या करते हुए जैमिनीय उपनिषद्‌ १।२६।६ में कहा है--- 
'तथबेतैरिवं सब॑ सित॑ तस्मात्‌ सिन्धवः अर्थात्‌ इनसे समस्त आकाश सित-+ 
भास्कर रहता है, अतः इसको सिन्घु कहते हैं। 
सरस्वतो--ऋग्वेद १०वें मण्डल के ७५वें सुक्त की देवता नदी है--'नद्यो 
बेवता:' । इसलिए उसे नदीसूक्‍त के नाम से भी जाना जाता है। गंगा, यमुना, 
सरस्वती आदि अनेक नदियों के नामों का उस सूक्‍त में उल्लेख हुआ है। उन 
नामों से अभिहित नदियों के वत्तमान में पाये जाने से वेद में भारत से सम्बन्धित 
भौगोलिक संकेत पाये जाने का भ्रम होता है। परन्तु वेदों के शब्दों के यौगिक 
होने से वे नाम नदी विशेषों के वाचक नहीं हो सकते । सामान्य नाम होने से 
वत्तंमान गंगा आदि नदियों का ग्रहण नहीं हो सकता । निरक्‍्त ११३ में परिगणित 
नदी नामों में 'सिन्धबः” “इरावत्य:' तथा 'सरस्वत्य' नामों पर ध्यान देने की आव- 
इयकता है। प्रधान सिन्धु नद एक है। इरावती और सरस्वती भी एक-एक हैं । 
फिर, इनके लिए बहुवचनान्त रूप क्यों चुने गये ? निस्सन्देह ये पृथिवी पर बहने- 
बाली नदियाँ नहीं हैं। इतका यौगिक अथवा योगरूढ़ अथे माने बिना वेदार्थ नहीं 
बनता । यदि सरस्वती नदी विशेष का नाम होता और उससे लोकविश्रुत वत्तेमान 


गे 


| आया का आदिदेश और उनकी सम्यता 


सरस्वती का ग्रहण होता तो यास्क उसे नदी सामान्य के रूप में न देता । निरुक्त 
१२।२४ में यास्क ने ऋग्वेदीय 'पावका नः सरस्वती” आदि १।३॥१०-१२ मन्त्रों 
को दिया है। जलवाली होने से अथवा लोकिक धारणानुसार सर: का अर्थ तालाब 
लेकर सरस्वती का अर्थ तालाब से निकलनेवाली मानकर नदी अर्थ करना होगा । 
परन्तु जहाँ निघण्टु १॥१३ में इसका बहुवचनान्त 'सरस्वत्यः” पाठ नदी नामों में 
किया गया है, वहाँ निघण्टु १।११ में 'बाक्‌” नाम में भी इसका वाचनन किया गया 
है। यजुर्वेद ८/४३ का गोपरक अर्थ करते हुए महीधर ने लिखा है--“सरस्वति 
सरतीति सरः क्षीर तद्गति | सर इत्युदक नाम यास्योक्‍ते: । उदकशब्देनात्र क्षीर- 
मुच्यते ॥ 

ऋग्वेद १।३।१० में सरस्वती को 'पावका' (पवित्र करनेवाली ), वाजिनोवती' 
(श्ञान से युक्त), 'घियावसु:” (बुद्ध कम के साथ वास देनेवाली और “यज्ञ वष्ठुः” 
(कर्मरूप यज्ञ को प्रकाशित करनेवाली) कहा है। १।३।११ में उसे 'सून॒तानां 
चोदयित्रो' (उत्तम भावनाओं की प्रेरक) तथा 'सुमतीनां चेतन्ती' (उत्तम बुद्धियों 
को चेतना देनेवाली) बताया है। इस प्रकार १।३।१२ में सरस्वती को 'केतुना 
प्रचेतयति' (बुद्धि या ज्ञान द्वारा प्रकाशित करनेवाली ) कहा है। ऋग्वेद १०१७७ 
में कहा है--'सरस्वतीं सुकृतः अह्लयन्तः--पुण्यात्मा लोग सरस्वती को पुकारते 
हैं। वहीं नवम मन्त्र में कहा है--'सरस्वतीं यां पितरो ह॒वस्ते वक्षिणा यज्ञमभि- 
नक्षमाणः' अर्थात्‌ यज्ञ को प्राप्त होते हुए गृहस्थ लोग जिस सरस्वती को अपने 
दक्षिण भाग में स्वीकार करते हैं। 

उपर्युक्त मन्त्रों में सरस्वती के सम्बन्ध में जो कुछ कहा गया है वह किसी 
नदी को लक्ष्य करके नहीं कहा जा सकता | मनुस्मृति के अनुसार 'अद्भिर्गात्राणि 
शुध्यन्ति' जल से तो केवल भोतिक शरीर को शुद्ध-पवित्र किया जा सकता है। 
नदीरूप सरस्वती इतना ही कर सकती है। सत्य बातों की प्रेरिका होना, सुमती- 
मान मनुष्यों की शिक्षिका होना, यज्ञ को धारण करना आदि एक नदी के सन्दर्भ में 
सवंथा असंगत है। सरस्वतो के साथ केतु -बुद्धि का भी सम्बन्ध है। विद्या की 
देवी के रूप में वह विख्यात है। वेदविद्या को भी सरस्वती कहते हैं, क्योंकि वह 
जीवन को संतृप्त करनेवाले ज्ञान के रस से भरपूर है। वह भौतिक विद्या, 
अध्यात्म विद्या, शरीर विद्या, मनोविज्ञान, दर्शन आदि सब विद्याओं का भण्डार 
है। वह पावका>-मानस और आचरण को पवित्र करनेवाली है, वह वाजिनी- 
वती -- सशक्त क्रियावाली है, वह घियावसु -- नवोन्मेषशालिनी प्रज्ञा और कत्त॑व्य 
प्रेरणा के द्वारा अपने अध्येता को आश्रय प्रदान करनेवाली है। वेदविद्या से 
विभूषित नारी ही यज्ञ में यजमान पति के दक्षिण भाग में बंठने की अधिकारिणी 
है। इस प्रकार वेद में सिन्धु या सरस्वती का किसी नदीविशेष के रूप में अस्तित्व 
उत्पन्न नहीं होता और न ही सप्तसिन्धु से किसी देशविशेष का बोध होता है। 


बैद में इतिहास घर 


बेद में जिस धर्म का प्रतिपादन किया है, उसका लक्षण महर्षि कणाद ने इन 
शब्दों में किया है-'यतोड5म्पुदयनि:श्रेयससिद्धिः स घ्मे:' (व ०द० १।१।२) इसलिए 
बेदों की उपादेयता इसी में है कि मनुष्य अपनी ऐहिक और पारलौकिक उन्नति के 
लिए वेदमन्त्रों में निहित ज्ञान से लाभ उठा सके। अभ्युदय के लिए सम्पूर्ण ज्ञान 
बेद से अतिरिक्त कहीं नहीं मिल सकता । उपर्युक्त तीनों मन्त्रों की देवता सरस्वती 
है। नदीसामान्य के रूप में सरस्वती की सार्थकता की दृष्टि से इन तीनों मन्त्रों 
का अध॑ द्रष्टव्य है-- 
१. पाबका नः सरस्वती वाजेभिवाजिनीवती । यज्ञ वष्टु घियावसु: ॥ 
++कह० १३१० 
(सरस्वती) जलवती प्रवहमान, वृष्टि: (पावका )समस्तस्थलानां शोधयित्री 
पवित्रकारिणी वा (वाजेभि: ) अन्नै: (वाजिनावतो ) अन्नवती अन्‍्लपूर्णा (धियावसु:) 
विशिष्टकर्मंणा धनान्लप्रदायिनी (नः) अस्मम्यं (यज्ञ) कृषिकर्म (वष्टु) वहतु 
साफल्य॑ प्रापयतु वृष्टि: सिद्धिप्रका शिका भवेदति भावः । 'सर उदकनाम' ( निघण्टु ) 
सरस्वती जलवबती | 
वर्षा अपने जलप्रवाह से समस्त धरातल को पवित्र करती है, गनन्‍्दगी, 
रोगोत्पादक कीटाणू, आदि को नष्ट करती है, वह अन्नपूर्णा है, क्योंकि धरातल 
को जलमय करके अन्नोत्पादन योग्य बनाती है और इस प्रकार कृषकों के यज्ञ को 
सफल करती है। 
२. चोदयित्रो सुनृतानां चेतन्‍्ती सुमतानीम्‌। यज्ञ दे सरस्वती ॥ 
हि -+-ऋ०१।३।११ 
(सुनुतानां) अस्नानन (चोदयिन्नो) प्रेरयित्री, उत्पादिका (सुमतीनां ) प्रबुद्ध- 
कृषमाणानां (चेतस्ती) मार्गदशिका, उत्साहप्रदायिनी (सरस्वती) वृष्टि: (यज्ञ ) 
कृषिकर्म (दघे) धारयित्री भवतु, अस्ति। 
अन्‍्नों के उत्पादन की प्रेरणा देनेवाली और प्रबुद्ध कृषकों को अल्तोत्पादन के 
लिए प्रोत्साहन देनेवाली वर्षा कृषिकर्म को सफल बनाती है। 
३. महो अर्ण: सरस्वथी प्रचेतयतो केतुना | धियो विश्वा विराजति ॥ 
-+ऋ० १।३।१२ 
(सरस्वती ) वृष्टि: (महो अर्ण :) समुद्र इव जलपूर्णा अस्ति | सा (केतुना ) 
विशिष्टकर्मंणा (प्रचेतयति ) कृषकान्‌ ज्ञापयति बोधयति वा | सा ( घिय: ) कर्माण 
(बिश्वा) सर्वाणि (विराजति) प्रकाशयति, क्रृषिकर्माणि कतुं प्रेरयति । 
जल से भरे हुए मेघ अमित वर्षा करने में समर्थ हैं। वृष्टि जल बरसाकर 
किसानों को उद्बोधन करती है कि अब अन्न बोनें का समय आ गया है और 
उन्हें कृषिकर्म में जुट जाना चाहिए । 
स्पष्ट है कि वर्णन नदीमात्र का है, सरस्वती नामवाली किसी नदी विश्वेष का 
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नहीं। प्रकृति में निरन्तर हो रहे वृष्टियज्ञ में इन मन्त्रों का विनियोग करना 
सर्वथा साथंक है। 

वेदमन्त्रों में 'बभुब' 'दाधार' जैसे भूतकालिक क्रियापदों को देखकर वेद में 
इतिहास होने का भ्रम होता है। परन्तु पाणिनि के अनुसार वेद में लौकिक 
भूतार्थक लकारों का प्रयोग नहीं है। उनका कहना है--'छन्दसि लड लुडझः लिट्‌ 
घातुसम्बन्धे प्रत्यया:'। अर्थात्‌ इन लकारों का प्रयोग धातु का अर्थमात्र बताने के 
लिए किया जाता है। काशिकाकार ने इसकी व्याख्या में लिखा---'छन्दसि विषये 
धातुसम्बन्धे सर्वत्र कालेषु लडः लुडः लिट्‌ प्रत्यया भवन्ति' । महाभाष्यकार 
पतजञ्जलि का भी यही मत है, अतः इन लकारों के प्रयोग के कारण भूतकाल की 
क्रिया मानकर अर्थ करना वेद और व्याकरण दोनों के साथ अन्याय करना होगा । 
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जलप्लावन 


जलप्लावन की घटना का उल्लेख मिस्र, यूनान, बेबीलोन, सुमेर, भारत, 
यहाँ तक कि अमरीका तक के इतिहास में मिलता है। संसार में अवान्तर प्रलय 
के काल में ऐसा संप्रक्षतत सदा से होता रहा है --'संप्रक्षालनकालो&यं लोकानां 
समुपस्थितः (महां० वन० १६०।२६)। परन्तु सर्वेत्र एक जैसी कथा नहीं मिलती । 
इनमें कई बड़े अन्तर हैं। प्रचलित कथाओं में तीन मुख्य हैं जो इस प्रकार हैं-- 

१. जलप्रलय कथा का एक रूप पश्चिमी एशिया और रूपान्तर के साथ 
अफ्रीका में प्रचलित है । बाइबल में यह विस्तार से दी गई है। तदनुसार ईइवबर 
ने हज़रत नृह नामक महापुरुष को सावधान कर दिया था। उन्होंने एक जहाज 
बनाकर उसमें सभी प्राणियों का एक-एक जोड़ा रक्‍्खा। इसके बाद निरन्तर 
चालीस दिन तक मूसलाधार जल बरसता रहा | आकाश-पाताल एक हो गये । 
चारों ओर जल-ही-जल हो गया । केवल नूह का जहाज़ बचा रहा। चालीस दिन 
के बाद जब वर्षा थमी तब जहाज़ अरारत पहाड़ की चोटी पर जाकर रुका । फिर 
धीरे-धीरे नूह द्वारा सुरक्षित जोड़ों से सृष्टि का प्रसार हुआ । 

२. दूसरी कथा पारसियों की है। अहुरमज्द ने एक सभा बुला ई। उसमें एक 
ओर से तो सब असुर आये। दूसरी ओर से मनुष्यों के साथ यिम आये | तब 
अहुरमज्द ने कहा --'हे विवनद्यत के पुत्र यिम (वैदिक विवस्वान्‌ के पुत्र यम), 
भौतिक जगत्‌ में अब भयावह जाड़ा पड़नेवाला है। दुःखद पाला पड़ेगा; खूब 
वर्षा होगी; जंगल में, पहाड़ों पर और निचले स्थानों में रहनेवाले सब प्राणी 
नष्ट हो जायेंगे। इसलिए तुम जाकर एक वर (बाड़ा) बनाओ । उसमें मनुष्य, 
पष्छु, पक्षी-- सबके बीज लाकर रक्‍्खो । सबका एक-एक जोड़ा लाओ अर्थात्‌ 
प्रत्येक जाति के थोड़े-थोड़े प्राणी रक्खो | यिम ने अहुरमज्द के कहने के अनुसार 
बाड़ा बताया और बसाया । वहीं धीरे-धीरे सृष्टि बढ़ती गई । 

३. तीसरी कथा भारत में प्रचलित है। इसके पौराणिक रूपों में थोड़ा-थोड़ा 
अन्तर है। पर मूल कथा वह है जो शंतपथ ब्राह्मण में उपलब्ध है। उसी को 
प्राचीन समझना चाहिए। ब्राह्मणग्रन्थ वेद के व्याख्यानरूप हैं। परन्तु दातपथ में 
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दी गई कथा की भोर वेदों में कहीं भी संकेत नहीं है। इसलिए इस घटना का 
वेदकाल के पीछे की होना निश्चित है। यह कहा जाता है कि घटित होने के बाद 
उसकी स्मृति बनी रही और कालान्तर में देश के सभी इतिवृत्तों--इतिहास, 
पुराण आदि में किसी-त-किसी रूप में स्थान पा गई। 

शतपथ ब्राह्मण के पहले प्रपाठक के आठवें अध्याय के पहले ब्राह्मण में लिखा 
है कि एक प्रातःकाल के समय मनु के हाथ में एक छोटी-सी मछली आ गई। 
उसने उनसे कहा--“मेरी रक्षा करो, आग्रे चलकर एक बहुत बड़ी बाढ़ आने- 
वाली है, जल से समस्त पृथिवी आप्लावित होनेवाली है जिसमें सब प्राणियों का 
नाश हो जायेगा । उस समय मैं तुम्हारी रक्षा करूँगी ।”” मनु ने उसे बचा लिया। 
वह बढ़ती गईं। जब जलप्लावन का समय आया तो मनु ने उसके आदेश के 
अनुसार एक नाव बन।ई । जब ओघ (बाढ़) आया तो उन्होंने उसके सींग में नाव 
की रस्सी डाल दी--“तस्य शद्ध॑ं पाज्ञ प्रतिमुमोच' ॥ मछली नाव को खींचकर 
उत्तरीय पहाड़ की ओर ले गई--'तेनेतमुत्तरं गिरिमतिदुद्राव'। वहाँ पहुँचकर 
मछली ने उनसे कहा कि जब तक पानी कम न हो तब तक नाव को पेड़ से बाँध 
दो । जब पानी घटा तो अकेले मनु बच गये थे--“मनुरेबेक: परिशिक्षिणे।' कुछ 
काल के पदचात्‌ वहाँ श्रद्धा नाम की स्त्री उत्पन्न हुई। उससे मानवी प्रजा की 
सृष्टि हुई । 

इन तीनों आख्यानों में भेद है। एक तो बचने के प्रकार में भेद है। पर सबसे 
बड़ा भेद प्रलय के स्वरूप में है। बाइबल में घोर वर्षा होती है, अवेस्ता में बर्फ 
पड़ती है और शतपथ में जल बढ़ जाता है। कुछ लोगों का मत है कि ये तीनों 
वर्णन एक ही घटना के हैं। पर जब मूल घटना के स्वरूप में इतना अन्तर है तो 
उन्हें एक कैसे माना जा सकता है ? 

अविनाशचन्द्र दास का कहना है कि भारतीय कथा उस समय की है जब 
भोगोलिक उपद्रव हुए जिनसे दक्षिण की ओर का समुद्रतल ऊपर उठा । उसके 
ऊपर उठने से राजपूताना मदुभूमि बना। बहुत ऊँची जगहों को छोड़कर सर्वत्र 
जल-ही-जल हो गया होगा । इसीलिए कहा गया है कि मत्स्य मनु को उत्तरगिरि 
की ओर ले गया । उत्तर में हिमालय की ऊँची चोटियाँ हैं जहाँ रक्षा हो सकती 
थी। 

जलप्लावन का वर्णन मत्स्यपुराण (विक्रम से लगभग २७० ०» वर्ष पूर्व) और 
महाभारत (विक्रम से लगभग ३१०० वर्ष पूर्व) में पाया जाता है । महाभारत से 
पूर्व शतपथ ब्राह्मण में ओर उससे पूर्व वाल्मीकि रामायण में भी इसका उल्लेख 
मिलता है। पुरातन जातियों ने अपने-अपने साहित्य में इसका ज्ञान सेजोये रबखा 
है । परन्तु जहाँ दूसरी जातियों ने इसका आभासमात्र सुरक्षित रक्‍्खा है, वहाँ 
भारतीय परम्परा में इसका अधिक स्पष्ट और सुसंगत इतिवृत्त उपलब्ध है। 


जलप्लावत डे 


तदनुसार जलप्लावन के समय पृथिवी का अधिकांश भाग जलमग्न हो गया। 
पर्वतों के ऊपरी भाग ही जल के ऊपर रह गये । जब वर्षा थम गई तो पृथिवी का 
जल कम होने लगा | कुछ जल पृथिवी के भीतर समाने लगा और कुछ वाष्परूप 
होकर अन्तरिक्ष में जाने लगा । वायुपुराण में लिखा है-- 
पद्मेत्यभिहिता कृत्स्ता पृथिवी बहुविस्तरा। 
तल्‍लोकपक्षं. श्रुतिभिः. पद्ममित्यभिधीयते ॥ 
वहीं अन्यत्र उस अवस्था का वर्णन इस प्रकार किया है-- 
पद्याकारा समुत्पना पृथिवी सवनब्रुसा। 
तदस्य लोकस्य लोकपद्मस्य विस्तरेण प्रकाशितम्‌ ॥-- ४ १।८७, ८६ 
वत्त॑मानकाल में भुगोलविशारद पृथिवी को अण्डाकारा बताते हैं। प्राचीन 
ऋषियों ने इसे अण्डाकारा, छत्राकारा, पद्माकारा तथा अण्डकटाहरुपिणी कहा 
है। (बायुपुराण ५०।७०।८० ) 
भारतीय लौकिक एवं वैदिक उभयविध वाइमय में प्रसिद्ध है कि विष्णु ने 
वराहरूप घारण करके जलनिमग्न पृथिवी का उद्धार किया। निघण्ट्‌ १।१२ में वा; 
(+- वर) उदक नामों में पठित है। बराह-वर + आह में आइ प्‌ वंक ह धातु से 
निष्पन्त है। इस प्रकार वराह शब्द का मूल अर्थ है--वर"-जल को आहरण 
करने या नष्ट करनेवाला, इस मूल यौगिक अथे में वराह शब्द वेदिक वाड:मय में 
उन सभी पदार्थों के लिए प्रयुक्त हुआ है जो जलप्लावन के पश्चात्‌ पृथिवीस्थ जल 
को आहत करके जलनिमग्त पृथिवी को बाहर निकालने में सहायक हुए । 
वराह नाम मेघ का है। निघण्टु ११० में वराह पद मेघनामों में पठित है। 
निरुक्‍त ५।४ में लिखा है--'वराहो भेघो भवति, वराहर:। अर्थात्‌ वराहमेघ होता 
है, क्योंकि वह वर--जल का आहरण करनेवाला होता है। इसी आधार पर 
महाभारत (वनपर्व १६२।११) में लिखा है-- 
बाराहूं रूपमास्थाय मस्तेयं जगतो पुरा। 
मज्जमाना जले बिप्र वोर्येणासोत्‌ समुद्धता॥ 
वायुपुराण ६।१२ के अनुसार यह वराह दस योजन विस्तीर्ण, शतयोजन 
उच्छित अर्थात्‌ ऊँचा था। इससे स्पष्ट है कि यह वराह घरतो पर विचरण करने- 
वाला पशुविशेष न होकर अन्तरिक्षस्थ मेघरूपी वराह ही था । वेदों, ब्राह्मण ग्रन्थों, 
पुराणों तथा महाभारतादि में उपलब्ध अनेक प्रमाणों के आधार पर वराह का 
मेघवाची होना सिद्ध है। 
हजरत न्‌ह का आय॑ होना असन्दिग्ध है। नह का तूफ़ान बैवस्वत मनु से 
सम्बन्धित जलप्लावन की कथा का ही विस्तार है। नूह के बड़े हेम की सन्तति जो 
मिस्र में रहती है, अपना सम्बन्ध मनु से बतलाती है, अपने को सुर्यवंशी कहती है 
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और वेवस्वत मनु के मूल विवस्वान्‌ सूर्य को अपना इृष्ट समझती है।* 

इन मिल्रवालों की ही सन्‍्तति अमरीका के मूल निवासी बताये जाते हैं। 
आज भी सूर्यवंशी राजा रामचन्द्र का 'रामसितव' नामी उत्सव मनाते हैं। नह 
के जलप्लावन की कथा मिस्र, बेबीलोन, सीरिया, चाल्डिया, जुडिया, फारस, अरब, 
ग्रीस व चीन आदि संसार के समस्त देशों व जातियों में प्रसिद्ध है। 

मद्रास विश्वविद्यालय के प्रो० रामचन्द्र दीक्षितार का मत है कि /हिज्रू अथवा 
इबरानी कथा बैबिलोनिया की कथा के आधार पर और बेबिलोनिया की कथा 
सुमेरिया की कथा के आधार पर और सुमेरिया की कथा भारतीय कथा के आधार 
पर लिखी गई है।'* 

कतिपय विद्वानों का मत है कि जलप्लावन (/207£2) से पूर्व आर्यों का एक 
बड़ा समूह अपनी संस्कृति के साथ मेसोपोटेमिया में बसने गया था | सरस्वती तट 
से लेकर सिन्ध्र, बिलोचिस्तान, सीस्तान, ईरान और मेसोपोटेमिया (ईराक ) तक 
इसके चिह्न मिले हैं। अब यह सिद्ध हो चुका है कि मेसोपोटेमिया में उर और 
किश की खुदाई से प्रलय के चिह्नों के नीचे जिस संस्क्रति की सामग्री मिलती हैं 
वह भःरतीय आयों की संस्कृति थी जो वहाँ जाकर बसे थे। कालान्‍्तर में यूक्रेटीज़ 
नदी में बाढ़ आई जिससे उन लोगों को बड़ी विपत्ति का सामना करना पड़ा। 
इससे त्रस्त होकर वे अपनी मातृभूमि भारत में लौट आये | उस समय यहाँ 
ब्राह्मणग्रन्थों की रचना हो रही थी। इसलिए इस घटना का ब्यौरा शतपथ ब्राह्मण 
में प्रविष्ट हो गया । उस समय आर्यावत्त का राजा वैवस्वत मनु था, क्‍योंकि यह 
सारी घटता मनु के शासनकाल में हुई, इसलिए मनु को इसका केन्द्र बनाया 
गया। वस्तुतस्तु शतपथब्राह्मण में कहीं नहीं लिखा कि इस प्रलय का घटनास्थल 
आर्थावत्ते या भारत था। बाद में पुराणकारों ने इस घटना को बढ़ा-चढ़ाकर 
महाभारत में जोड़ दिया । उनके अनुसार पुराणों का रचना-कराल विक्रमी के बाद 
का है। भारतीय भूगमंशास्त्र (5००।०४५) से इस रात की पुष्टि नहीं होती कि 
भारत में जल की ऐसी बड़ी बाढ़ कभी आई थी जिसमें (पुराणों के अनुसार ) प्रलय 
का जल हिमालय के उच्चतम शिखरों तक पहुँच गया था। 


१. वाह ध्तहा जा 0 उद्वताए छल 06 लए ण॑ 5फ्ा 'प़ाफएण8' 
ण 'शवा6४', ॥6 गज ए४8४ए/ंथा (गाह ० (76 8णा, ॥6 १४० 
ए0ए४0ए३ 0 एग्पांश्राएा णी 8047 7806, ॥0 ॥5 छॉ46, ह9( 
् हाध्थ '(६००* जञा056 एण०९ ए8$ 5०४0 0 5शप० (8९० एरंभाए 
50 >-वात॑॥ ग (6९९८९, ?. ]74 

२. 6 म्द्ारज एटाञंणा ॥806 34079]0थ्ा 0 8६ ४98४5, (6 
3%0ग्रणांशा ताल धफाशांधा ॥0 ० 8णशाश्ांक्ा पार प्ातांधा 
श्क्षआ४०- --[४6 'रबा598 शाप्र्वा9, 8 जप०69, ]935, ?. ]4. 


लक सशिक के कल लक अर सकल लकी 


शिनमकील कक... के मम 


पर ७ 


जलप्लावन घ्& 


मैक्समूलर का कहना हैं कि पोराणिक गाथाओं की यह विशेषता रही हैं कि 
उनमें प्रतिदिन, प्रतिमास या प्रतिवर्ष होने वाली घटनाओं को एक विशेष घटना 
का रूप देकर उसे किसी राजा या देवता से सम्बद्ध कर एक कथा का रूप दे दिया 
गया हैं । जब ये हर रोज़ घटने वाली घटनायें "एक बार की बात है' से आरम्भ 
की जाती हैं तो उनका रूप ऐतिहासिक-सा हो जाता हैं ।* 'मुझे इस बात में तनिक 
सन्देह नहीं कि समय-समय पर आने वाली भयंकर बाढ़ों एवं उनसे होने वाली 
अपरिसित हानियों को ही अतिशयोक्ति में रंगकर जलप्लावन की कथा बनी ही 

अनेक पौराणिक गाथाओं के सम्बन्ध में मेक्समूलर का चिन्तन सही हो 
सकता है, पर जलप्लावन की घटना के सम्बन्ध में नहीं । इतनी जातियों के 
इतिहास में, जो सहस्रों वर्षों से पृथक हो चुकी हैं, इसका उल्लेख मिलता हैं । यह 
नहीं माना जा सकता कि संसार की इन विभिन्‍न जातियों ने किसी अत्यन्त प्राचीन 
कालखण्ड में किसी सभा या गोष्ठी में एकन्र होकर यह निएचय किया होगा कि 
एक ध्िथ की कल्पना करके उसे ध्षवंत्र प्रसारित किया जाए। अत: जलप्लावन की 
घटना एक ऐतिहासिक तथ्य है। जो भी हो, सभी जातियों के इतिहास में एक 
घटना के लगभग समान रूप में पाये जाने से किसी समय उनके मूलत: एक होने 
की मान्यता को बल मिलता हैं। 
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भाषा 


जब यूरोपियन विद्वानों ने भारत के सम्पर्क में आकर संस्कृत का अध्ययन किया 
तो वे संस्कृत की ग्रीक व लेटिन के साथ समानता देखकर दंग रह गए। यह 
समानता केवल शब्दकोश में ही नहीं है, अपितु भाषा के नियामक व्याकरणशास्त्र 
में भी है। भाषाविज्ञान के क्षेत्र में यह अत्यन्त महत्त्वपूर्ण खोज थी। सन्‌ १७६७ 
में म्रीक और लेटित की संस्कृत के साथ समानता का उद्घोष करने वाले एक फ्रेंच 
विद्वान्‌ 'अरदू' थे । उनके फ्रैंच होने के कारण ब्रिटिश विद्वानों ने उनकी इस बात 
पर ध्यान नहीं दिया । सन्‌ १७८६ में रायल एशियाटिक सोसायटी आफ़ बंगाल के 
तृतीय अधिवेशन में सरविलियम जोन्स ने अपने उद्‌गार जिन शब्दों में प्रकट किए 
थे, वे बहुत ही महत्त्वपूर्ण थे । उन्होंने कहा था--“संस्क्ृत भाषा कितनी पुरानी 
क्यों न हो, इसका गठन अदुभुत हैं। यह त्रीक से अधिक निर्दोष, लेटिन से अधिक 
समृद्ध और इन दोनों से अधिक उत्कृष्ट एवं परिमाजित हैँ । इसके वावजूद धातुओं 
और व्याकरणिक रूपों में वह इन दोनों से इतना प्रगाढ़ सम्बन्ध रखती है कि वह 
आकस्मिक नहीं माना जा सकता-इतना प्रगाढ़ कि कोई भाषाविद्‌ इनको किसी एक 
स्रोत से जो अभी तक अस्तित्व में नहीं है, उत्पन्त माने बिना नहीं रह सकता ।' 

जोन्स की इस स्थापना से यूरोप के विंद्वानों में एक तहलका-सा मच गया |] 
हीगल ने तो यहाँ तक कह दिया कि यह आविष्कार एक नयी दुनिया की खोज के 
समान है । इस समय से उस नये विज्ञान का आरम्भ हुआ जिसे तुलनात्मक भाषा- 
विज्ञान के नाम से जाना जाता है। इलीगल ने १८०८ में यह दावा किया था कि 
सभी भाषायें संस्कृत से निकली हैं। जोन्स के इन शब्दों ने भारत से बाहर इस 
भाषा का प्रयोग करने वालों की मूल भूमि की खोज करने की प्रेरणा दी। तभी से 
भारत में आये भाषा और संस्कृति को लेकर आने वाले लोगों की खोज होती रही 
जो आज तक जारी है। इतिहास, नृतत्व ज्योतिष, भूगोल और भूगर्भविशान सबको 
इस काम पर लगा दिया गया। परल्तु किसी विज्ञान' का पूर्वाग्हों से मुक्त॒ होकर 
निष्पक्ष भाव से उपयोग नहीं किया गया। भाषाशास्त्र के निष्कर्ष बहुत स्पष्ट हैं , 
परन्तु उन दिनों में भी उन्हें आधार नहीं बनाया गया। सारा निष्कर्ष अटकलों 
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और कल्पनाओं पर आधारित करने के प्रयत्न किये जाते रहे। यह जानते और 
मानते हुए भी कि संस्कृत मूलतः भारत की भाषा है, आर्यों के मूल निवास की 
खोज भारत में न करके मध्य एशिया में की जाती रही । 
संसार की प्राचीन तथा अर्वाचीन भाषाओं का अध्ययन कर विद्वान इस 
निष्कर्ष पर पहुँचे कि इटेलियन, फ्रेंच, इंगलिश, जमंत्र, स्पेनिश, केल्टिक, 
ट्यूटोनिक, सस्‍लावोनिक, ग्रीक, लेटिन, लिथुनियन, अल्बेनियन आदि यूरोपियन 
भाषाओं, ज़ेन्द, पशियन, पहतो, बलूची, कु्द व आमिनियन आदि एशियन भाषाओं 
ओर हिन्दी, पंजाबी, बंगला, उड़िया, असमिया, गुजराती, मराठी, तेलगू, कन्नड़, 
तमिल, मलयालम, कश्मीरी, सिन्धी आदि भारतीय भाषाओं का मूल एक ही है। 
इन सब भाषाओं में शब्दकोश और व्याकरण की जो आइचर्यजनक समानता है, 
उसका कारण यही हो सकता है कि इन विविध भाषाओं के बोलने वाले लोगों के 
पूरवंज किसी अत्यन्त प्राचीन कालखण्ड में किसी एक स्थान पर निवास करते थे 
ओर एक भाषा बोलते थे । कालान्तर में जब वे अनेक शाखा-प्रशाखाओं में विभक्‍त 
होकर विविध प्रदेशों में बस गए, तो उनकी भाषा भी विविधरूपों में विकसित 
होती गई। | पर मूलतः एक होने के कारण वह समानता बनी रही जो आज दूमें 
आइचयंजनक प्रतीत होती है। जिस प्रकार गुजराती, मराठी, बंगला आदि विविध 
_ भारतीय भाषाओं का उद्भव प्राचीन संस्कृत भाषा से हुआ है, वैसे ही यूरोप मौर 
एशिया की विभिन्‍न भाषाओं का स्रोत भी संस्कृत है। तुलनात्मक तथा ऐतिहासिक 
भाषाविज्ञान के जनक बॉप ने कहा था--- "मैं नहीं मानता कि ग्रीक, लेटिन और 
दूसरी यूरोपीय भाषायें संस्कृत से निकली हैं-- इसकी अपेक्षा मैं यह मानना अधिक 
उचित समझता हूँ कि ये सभी भाषायें किसी एक ही मुल भाषा के विविध रूप हैं _ 
जिसे संस्कृत ने अधिक अविकल रूप में सुरक्षित नमन न सवाल है।” हम समझते हैं 
यहाँ जाने-अनजाते. बॉप ने मूल 'वैदिक भाषा' की ओर सकेत् को ओर सं है । 
भारतीय वैयाकरणों ने देखा कि चाहे वह शुद्ध पुस्तकीय भाषा हो और चाहे 
सामान्य बोलचाल की प्राकृत भाषायें, इनमें पाये जाने वाले शब्दों और उनके 
अर्थों में बहुत अधिक साम्य है । जैसे हम एक धातु से विविध प्रयोजनों के लिए 
तरह-तरह के उपकरण बना लेते हैं और रूपभेद के बावजूद तात्त्विक दृष्टि से 
उनमें एक ही धातु होती है, वैसे ही वित्रिध प्रयोजनों के लिए किन्‍हीं तात्तिक 
धातुओं से विविध शब्द गढ़ लिए गये हैं। धातुओं की खोज और शब्दावली के 
पगत तथा अर्थंग सके नियमों की स्थापना का उनका प्रयत्न किसी प्राचीन 
शो प्रजा शा शिव ही बहा तार मय रा जा सतत 
जब दम कल । थी तो उसके बोलेम वाले भी एक वर्ग या एक जाति के 
लोग रहे होंगे । उनके संचलन या बिखराव से ही उस भाषा का क्षेत्र विस्तार और 
कालान्तर में प्रभाव-क्षेत्र में प्रन्नजित होनेवाले जनों के अनुरूप ही उस भाषा का 


हर आर्यों का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


विकास हुआ होगा । जब यह बात सत्य है कि अटलाण्टिक महासागर के समुद्रतट 
से भारत तक के विस्तृत क्षेत्र में जो भाषायें बोली जाती हैं उन सबका एक 
उद्गम है तो साथ ही यह भी स्वीकार करना होगा कि उनके बोलने वाले लोग 
एक ही विशाल समुदाय के अंग हैं जो अत्यन्त प्राचीन काल में एक ही स्थान पर 
निवास करते थे । विल्सन ने विष्णु पुराण के अंग्रेजी अनुवाद की भूमिका में लिखा 
है कि सब भाषाओं के मूल में संस्कृत होने से संसार के समस्त राष्ट्रों के एक ही 
स्थान से निकलकर यत्र-तत्र-सवंत्र फैलने का निश्चय होता है।' भारत, ईरान, 
यूरोप आदि के निवासी जाति की दृष्टि से एक हैं और उनके रूप-रंग, भाषा 
आदि में जो अन्तर दिखाई देता है, उसका कारण जलवायु की भिन्‍नता और 
चिरकाल से एक-दूसरे से दूर रहना ही है। 

मैक्स्रमुलर के. अन्ुस्घर एक , 2 2:42657-ल्‍44 जब भारतीयों, ईरानियों, 
यूनानियों, रोमनों, रूसियों, केल्टो (वैल्स व परिचमी फ्रांस के निवासी) और 
जर्म॑नों के पूबंज एक चारदीवारी में ही नहीं, एक ही छत के नीचे रहते थे. ॥ भाषा- 
साम्य ऐसी प्रत्यक्ष बात है जिसे झुठलाया नह ज् [जा सकता था। फलत: यह एक सा मान्य 
सिद्धान्त बन गया कि जिनकी भाषायें मातृ स्वरूपा वैदिक भाषा (प्रायः यह माना 
जाता है कि सब भाषाओं की जननी संस्कृत है। परल्तु अनेक विद्वानों का मत है 
कि संस्कृत अपने समय की संदृश भाषाओं की मांता नहीं, बहन है। इन सब 
भाषाओं का स्रोत अति प्राचीन काल की कोई भाषा रही होगी जो अब कहीं नहीं 
बोली जाती । वह वेदों की समसामयिक वैदिक दिक भाषा ही हों सकती है । दूर तक 
गहराई में जाकर खोज करने पर इस मत की पुष्टि होती है।) से निकली हैं, 
उनके पूर्वज एक ही थे । अर्थात्‌ किसी समय वे सब एक ही साथ रहते थे । जब, 
थे लोग इतस्ततः दूसरे देशों में फैले तो एक-दूसरे से दूर हो जाने के कारण धीरे- 
धीरे उनकी भाषाओं में अन्तर पड़ता गया । कालान्तर में वह इतना बढ़ गया कि 
उसने साम्य को दबा-सा दिया । 


१. पफा6 शरतयां॥6४ ए ॥6 8805दात श्याप.्ट082० ए0५6 8 €णा।श।ाणा 
गांशा। ण 6 ॥0छ ज१७ए इ०थ्लॉटा20 गरक्षांणा5 वा0०89 05९ 
स्रो०छा5 ॥6ए धार 0९806 क्षाती एश्ात॑ला। णावप्लांगाकर पीता 
69 प्राप्र४ ॥9४6 2] 57९80 20॥080 ॥70॥ 5076 €लाए09) 500 
व गीक्व 007 ण 06 880068 गी४ ग्राक्कज20 ७च गश्याता0- 

-फंज्रातप0 एप्शा8, 0507, 864. 
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भाषा श्र 


एक विशाल क्षेत्र में एक जैसी भाषा व संस्कृति के प्राचीनकाल में प्रचलित 
रहने की पुष्टि के साथ यह तो निविवाद है कि मूल जन उस पूरेक्षेत्र में से हो 
कहीं के रहे हो सकते हैं। अब उस क्षेत्र या प्रदेश का निश्चय करना रह जाता है। 
ऐलफ़ ड त्राम्बेत्ती ने अत्यन्त व्यापक और विशद अध्ययन के बाद सर्वेनामों और 
क्रियाओं की समानता का विवेचन करते हुए यह निष्कर्ष निकाला कि सबसे 
अधिक समानतायें भारतीय केन्द्र को घेरकर फैली हैं और परस्पर दूरस्थ भाषाओं 
में पाई जाती हैं # अत: भारत दी वह स्थान है जहाँ से सब जातियाँ और भाषायें 

प्राचीन वाइ्मय में आय॑ शब्द जातिविज्ञेष के लिए प्रयुक्त नहीं होता था। 
अब से लगभग १५४० वर्ष पूर्व जब यूरोपियन लेखकों ने प्राच्य विद्याओं का 
अध्ययन आरम्भ किया, तभी से इस शब्द को जातिविशेष के अर्थ में प्रयुक्त किया 
आये बन्द पक तर तहत लगा । इस प्रकार मूलतः गुणवाचक जात बा कब हे भी कालान्तर में योगरूढ़ होकर 
आय॑ शब्द संस्कृत और ईरानियन भाषा में [वा अपनी आति वा समाज के लिए जाति था समाज के लिए प्रयुक्त 
होने लगा । भारत के लोग तो अपने को आये कहते ही थे, ईरानी लोग भी अपने 
लिए इसी नाम का प्रयोग करते थे | 'ईरान” शब्द स्वयं आये या आर्यन का 
अपअंश है। ईरान के शहंशाह भी अपने आपको 'आरयमेहर' (सूयंबंद्ी आये) 
कहुते थे। इस नाम की संस्कृति का संकेत 'आयरलैण्ड के 'आयर' में भी विद्यमान 
है। आये के जातिपरक होने की कल्पना को तथ्यात्मक रूप देने के लिए 
पाइचात्यों ने भारोपीय (]760-80709८०॥) भाषा की कल्पना की और इस 
सम्पूर्ण भाषावर्ग का सम्बन्ध कल्पित आय॑ जाति से जोड़ दिया जिससे उसे 
अभारतीय (विदेशी) सिद्ध करने में सहायता मिल सके । 


भारोपीय भाषा 
आदि भारोपीय के अध्येताओं को सबसे अधिक उलझन का सामना टवर्ग 
तथा सघोष महाप्राण ध्वनियों की व्याख्या करते समय करना पड़ता है। सघोष 
महाप्राण ध्वनियों का अस्तित्व किसी अन्य भारोपीय भाषा में तो पाया ही नहीं 
जाता, पड़ोस की ईरानी शाखा में भी नहीं मिलता। तथोक्‍त द्रविड़ भाषाओं में तो 
सघोष महाप्राण का ही नहीं, अघोष महाप्राण और सघोष अल्पप्राण ध्वनियों का 
भी अभाव है। आय॑ भाषा के अतिरिक्त भारत की_किसी अन्य बोली में भी 


अल पलट 23245: प्राण ध्वनियाँ नहीं पाई गई। इसके इसके बावजूद मूल भारोपीय 
भाषा में इसकी कल्पना की गई है। डा० रामविलास शर्मा लिखते हैं-- 

“कहा जाता है कि आर्यों ने द्रविड़ों को परास्त किया और उन्हें अपना दास 

बनाया । यदि यह बात सही है तो मानना होगा कि मुट्ठी भर आर्य आक्रमणका री 


१. मार्गरेट इलाफ--गिफ्ट आफ टंग्स, १६४९६, पृ० ७३-७४ । 


हड आरयों का आदिदेश और उनकी सम्यरती 


ऐसे देश में आये जहाँ की बहुसंख्थक जनता का भाषायी परिवेश घ्॒‌, ध्‌, भ्‌ जैसी 
ध्वनियों के प्रतिकूल था। इस विरोधी परिवेश में दो-चार दिनों तक भी इन 
ध्वनियों का सुरक्षित रहना कठिन था । पर वैंदिक काल से अब तक इन ध्वनियों 
का अविच्छिन्त व्यवहार भारत में होता आया है। द्रविड़ आदि भाषाओं के समुद्र 
में इन ध्वनियों को डूबकर विलीन हो जाना चाहिए था। यूरोप में इस प्रकार के 
विरोधी परिवेद् का प्रमाण नहीं मिलता । तब भी वहाँ इनका लोप हो गया और 
भारत जैसे विरोधी परिवेश में ये ध्वनियाँ कायम रहीं। इसका क्याकारण है ? ”' 

डा० शर्मा के अनुसार इसका कारण यह है कि “महाप्राणता ओर सघोष 
महांप्राणता दोनों के प्रसार का मुख्य केन्द्र उत्तर भारतीय क्षेत्र--ब्रह्मावत्त या 
मध्य देश-है | यह कल्पना करना कठिन नहीं है कि महाप्राणता ओर सघोष महा- 
प्राणता के जो लक्षण इस उत्तर भारतीय केन्द्र से दक्षिण-पुर्वी एशिया में फैलते 
दिखाई देते है, वे मध्य एशिया, पद्दिचमी एशिया और इसकी सीमान्त भूमि यूरोप 
में भी प्रसारित हुए होंगे ।”'' प्रकारान्तर्‌ से कहें तो, यदि भाषाविज्ञान से हम कोई 
निष्कर्ष निकाल सकते हैं तो वह भी इस बात की पुष्टि करता है कि मूल भाषा, 
जिसका प्रसार भारोपीय क्षेत्रों में हुआ, भारत में ही विकसित हुई थी थी। भारत 
से बाहर से वैदिक या आये भाषा के आने से वैदिक या आय भाषा के आने का कोई प्रमाण नहीं दिखाई देता, 
जबकि आरतीस व्यापारियों के माध्यम से इस प्रभाव के बाहर फैलने को हर _ 
सम्भावना दिखाई देती है। रब कक 


भाषा की जिस समानता का हमने उल्लेख किया है, वह इतना स्पष्ट है कि 
जो इनमें से दो-तीन भाषायें पढ़ेगा, उसका ध्यान इधर जाये बिना नहीं रहेगा । 
बहुत से संज्ञा शब्द सबमें हैं, कई सर्वेनाम और धातु भी “थोड़े से उलटफेर के 
साथ मिलते हैं। बीच की भाषाओं को छोड़ दीजिए, उदाहरणार्थ संस्कृत, ईरानी 


और अंग्रेजी को ही लीजिए--- 

संस्कृत ईरानी अंगरेज़ी 
पित्‌ पिदर फ़ादर 
मातृ मादर मदर 
अत बिरादर ब्रदर 
दुहितृ दुस्तर डॉटर 
पद पा फ़ूट 
गो गो काउ 
ञ्न्ू अब्रू ब्ो 


१. रामविलास शर्मा : भारत के प्राचीन भाषा परिवार और हिन्दी, १६७६, 
॥, १७। 
२. वही, २६। 


भाषा &६५ 


यह तो बहुत थोड़े से शब्द हैं। ऐसे सैकड़ों शब्दों की सूची बन सकती है। 
शब्दों के अतिरिक्‍त ग्रीक, लेटिन, ज़ेन्द और संस्कृत के व्याकरण में भी काफी 
समानता थी । आजकल तो इनसे निकली हुई भाषाओं का व्याकरण सवंत्र सरल 
हो गया है। उस समय सर विलियम जोन्स ने तीन-चार भांषाओं के आधार पर 
ही अपना मत स्थिर किया था । परन्‍्तु बाद में देखा गया तो बीसों भाषायें संस्कृत 
से मिलती पाई गईं। यदि हम भारत के पदिचम की ओर चलें तो पहले पश्तो, 
फिर बलोंची ओर फिर ईरानी (फ़ारसी) मिलेगी। ये तीनों जेन्द से निकली हैं 
और जेन्द संस्कृत से मिलती है। फिर रूस और बलगारिया की स्‍्लाव भाषायें, 
आधुनिक यूत्ताती और इटालियन, जमंन, फ्रेंच, डच, डेनिश, पुतंगाली आदि यूरोप 
की प्रायः सभी प्रचलित भाषायें भी इसी सूची में आती हैं। इसका तात्पय॑ यह 
निकला कि प्राचीन साहित्यिक भाषाओं में संस्कृत, ज़ेन्द, ग्रीक, व लेटिन और 
आजकल श्रचलित भाषाओं में इन्हीं से निकली हिन्दी, बंगला, गुजराती, मराठी, 
तेलगू, कन्नड़, तमिल, मलयालम, पहतो, ईरानी, रूसी, जम॑न, फ्रंच, इंगलिश, 
इटालियन, स्पेनिश, पुतंगाली आदि सब एक-दूसरे से मिलती हैं। एक-दूसरे से 
मिलने का एक ही अर्थ है कि इनका उद्गम किसी एक ही जगह से हुआ है । इसी 
कारण कालान्तर में अन्तर पड़ जाने पर भी उनमें मूलतः एक होने की भावना 
बनी रही । पहले यह विचारधारा इंगलैण्ड और जमंनी में उभरकर सामने आई। 
वहाँ के लोग लम्बे और गोरे होते हैं, आँखें बड़ी होती हैं ओर नाक भी सुन्दर 
होती है। पुराती मूत्तियों को देखने से प्रतीत होता है कि पुराने यूनानी भी लम्बे 
और सुन्दर होते थे । वेदिक कालीन आय॑ भी लम्बे, गोरे और सुडोल होते थे। 

-हीअ-अकड इन सबक गुलतः आय होने की मान्यता को बल सिला। 

संस्कृत से विभिन्‍्त भाषाओं की समानता दिखाने के लिए यहाँ कुछ उदाहरण 

दिये जा रहे हैं- 


ज़न्द 

संस्कृत ज़न्द संस्कृत ज़न्द 
असुर अहुर विश्व विस्प 
सोम होम अश्व अस्प 
सेना हेना गोमेघ गोमेज 
हस्त अस्त सनस्‌ मनो 
आहुति आजुति वेद वेद्य 
जानु ज़ानु रथ रथ 


अजा जज्ञा ग़ाध्ण गाथा 
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फ़ारसी 
फ़ारसो संस्कृत फ़ारसी 
तन शत सद 
बाजू आप आब 
दस्त तारा सितारा 
अंगुद्त गोघूम गन्दुम 
गरेबां श्वेत सफ़ेद 
गाव विष्टर बिस्तर 
पंज अस्ति अस्त 
अंगरेज्ी 
अंगरेजी संस्कृत अंगरेजी 
मैन पथ पाथ 
सन नाम नेम 
2॥| ऋत राइट 
एट तर ट्री 
माउस स्वेद स्वेट 
लुक चन्दन सेंडल 
हार्ट दशमलव डेॉसिमल 
अण्डर द्वार डोर 
डेंट समिति कमिटी 
अरबी 
अरबी संस्कृत अरबी 
हरम सुर हर 
इन्तकाल गल्भ बल्ग 
लह्‌ सप्त सिब्बा 
चोनी 
चीनी संस्कृत चीनी 
तान श्री छ्दिरं 
जितान जन जिन 
मा लिग लंग 
घोम द्यौ त्तौ 


भाषा 


अहिफेन 
नित्यनित्य 


जापानी 
जापानी संस्कृत 
का द्यौ 
ओडशी बहुत्व 
शोसेदू कनक 
आहेन यम 
नीची नीची मार्ग 
ग्रीक संस्कृत 
फ्राता द्श 
नीरो जननम्‌ 
मेट्रन इवन्‌ 
दिदोमि घ्र 
आक्टोगरोनिक वयस्‌ 
मेथ्‌ प्रस्तर: 
लेटिन 
लेटिन संस्कृत 
डो-दोनम्‌ मातर 
जुगम इवसुर 
नोक्टिस नीडः 
त्रे अज्ञात: 
इद एस्ट प्रथम: 
सम नवः 
एस्ति युवन्‌ 
दिदोति ददासि 
बोसी नव: 
पेदिति द्वो 
फ्रेंच 
फ़रेच संस्कृत 
दौन मृत्यु 
तौम वय 
तिड त्वा 
तू यौवनम्‌ 
सेप्त चत्वारः 
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जन 
संस्कृत जमंत संस्कृत जर्मन 
सम्मेलनम्‌ सम्मेलन मक्‍्तम्‌ नक्‍्त 
माता मतेर मानव मैन 
नाम नेम विधवा विदवे 
दीक्षित दिहततु चरित्रम कैरेक्टर 
दीन दिएने गढ़ गोत 
गुह्याम्‌ गेहीं अशनम्‌ एसेन 
रशियन 
संस्कृत रशिपन संस्कृत रक्षियत 
अग्नि: ओग्न गिरि गोरा 
गौः गौव्यादी जामात्‌ ब्याति 
चत्वार: (चतुर ) चेतीरे न्नि न्नि 
त्वदीयः त्वोड नच; नोव 
देवी देवा नग्न: नाव 
नासा नोस पशु प्योस 
उक्षा ओक्स भ्राता ब्रात 
दुहिता दोच स्वस्‌ सेस्त्रा 
मक्षिका मूखा द्वारम्‌ द्वारे 
ग्राम ग्राम भ्रूः ब्रोव 
मम मोय कदा कोग्दा 
तत्‌ तोत तदा तोग्दा 
पुतंगालोी 

संल्कुल पुतंगाली संस्कृत पुर्तंगाली 
नाड़ी नर्व माता माइ 
पिता पाइ त्रय त्ने 


नब नोवो घरा तेरा 
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मोहनजोदड़ो व वेदिक सभ्यता 


कुछ समय पहले तक सिन्धु सभ्यता का नाम तक कोई नहीं जानता था। 
हड़प्पा और मोहनजोदड़ो की खुदाइयों के बाद उसका कुछ-कुछ परिचय मिला। 
परन्तु उसके स्वरूप को बहुत दिनों तक नहीं समझा जा सका। सुमेर ओर अक्काद 
में जो सादृद्य था उसे देखकर यह माना जाने लगा कि वह मूलत: अभारतीय थी 
और हड़प्पा तथा मोहनजोदड़ो के निवासियों ने कभी बाहर से आकर इस देश 
में अपना उपनिवेश स्थापित किया था। उस प्राचीन काल के जो अवश्वेष मिलते 
थे, वे कम-से-कम ईसा पूर्व ५ हज़ार वर्ष पीछे की स्मृति दिलाते थे। परन्तु 
पाइचात्यों को इस बात को मानने में बड़ी अड़चन पड़ती थी कि भारतीय संस्कृति 
किसी रूप में इतना पीछे जा सकती थी । जिनके विचार में सृष्टि को बने ही छह 
हज़ार वर्ष से अधिक नहीं हुए थे, वे भारतीय संस्कृति के इतिहास के तीन-साढ़े 
तीन हज़ार वर्ष से अधिक पुरानी होने की कल्पना कैसे कर सकते थे ? इसके आमे 
जाने से उनकी बहुत सारी धारणायें व कल्पनायें टूटती थीं । ऐसा मान लेने से कि 
यह तथाकथित सुमेरियन सभ्यता ओर संस्कृति अभारतीय थी, उनको अपने 
विचारों की रक्षा करने में सुविधा होती थी । परल्तु, जैसा कि हम आगे विवेचन 
करेंगे, उनके ये विचार निराघार थे। 
सिन्‍्ध के इन विश्वविस्यात खण्डहरों का ठीक-ठीक क्‍या नाम है ? मोहन 
ताम का कोई राजा सिन्ध में नहीं हुना | किसी ऐतिहासिक वर्णन में भी यह नाम 
नहीं पाया जाता। सिन्‍्धी में मरे हुए लोगों को 'मुअनि' (पंजाबी में 'मोया) 
कहते हैं और 'दड़ो' का अर्थ टीला है। इस प्रकार आरम्भ में इसका नाम 'मुअनि! 
(मरे हुए लोगों) 'जो' (का) 'दड़ो' (टीला) 5८ 'मुअनि जो वड़ो” रहा होगा। 
असिन्धी लोगों के उच्चारण भेद से 'मुअनि' को मोहन समझा गया होगा और 
(इस प्रकार उसका छुद्ध रूप 'मोहनजो दड़ो' बनाया होगा । इससे मिलता-जुलता 
उदाहरण गुजरात में इसी संस्कृति के नगर लोथल (.00॥8।) में है जिसका 
शाब्दिक अर्थ है--'लोथ' (लाश--मरे हुए लोगों का) 'थल'--स्थल | 
मोहनजोंदड़ो सिन्ध के लड़काना (लड़काणो) ज़िले के डोकरी रेलवे स्टेशन 
से कोई सात-आठ मील की दूरी पर है। भारत के पुरातत्त्व विभाग के श्री 


१०० आया का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


राखालदास बनर्जी सन्‌ १६९१८ से १६२२ तक दक्षिण पंजाब, बीकानेर, बहावलपुर 
और सिन्ध में सिकन्दर के स्मारक की खोज में प्रवृत्त थे । सिन्ध में क्षीरसागर 
(ख़ीरथर पव॑त) से सिन्धु नदी तक जैकबाबाद, सक्‍्करवर और लड़काना ज़िलों में 
लगभग २७ बड़े और ५३ छोटे उजाड़ खण्डहरों की खुदाई की गई । परन्तु वे सब 
बौद्ध स्मारक निकले। ऐसे ही अचानक मोहनजोदड़ो के पास एक बौडस्तूप के 
ऊपर पहुँचने पर वहाँ ढाई-तीन हज़ार वर्ष ईसा पूर्व की कुछ वस्तुएँ मिलीं। बस 
यहीं से मोहनजोदड़ो प्रकाश में आया । 

इस अवशेष की खूदाई सन्‌ १६९२२ से आरम्भ होकर १६९२७ तक चली। 
उत्खनन में प्राप्त वस्तुओं के चित्रों सहित इसका विवरण भारत सरकार की ओर 
से ॥गाए4॥] 7२९००॥ ० 4॥6 47०॥३९० ४००) $प्र'ए८५ ० ॥707 में प्रकाशित 
होता रहा । इन सब विवरणों को सम्पादित कर ग्रन्थाकार में तत्कालीन महानिदेशक 
सर जॉन मारशल ने तैयार किया और लण्डन से 'ध/$ &गाए ?06शाशोा। 
नामक फ़मं ने तीन खण्डों में प्रकाशित किया। ग्रन्थ का नाम था--'०००- 
[०9० भात (6 [7078 (/शं।8400॥' । इसके पदचात्‌ मोहनजोदडोग्की फिर 
खुदाई हुई और यह काम मेके (87965 ५. ॥(४४०८८५) के निरीक्षण में हुआ जो 
बाद में इसी विभाग के महानिदेशक नियुक्त हुए । यह सारा विवरण भारत सरकार 
की ओर से दो बड़ी जिल्दों में प्रकाशित हुआ। इसके बाद सिन्ध के नवाबशाह 
जिले में सुखपुर गाँव से कोई डेढ़ मील दूर चाहूंदरो' की खुदाई (ए्5८७॥॥ 0 
क्या6 #705 80807॥ (ए. 5. ७.) की ओर से इन्हीं मैके के निरीक्षण में हुई 
जिसका विवरण भी ग्रन्थाकार में उक्त म्यूजियम की ओर से ''शण्माप्रा 00 
एछऋ०॥५४०४०॥७७ नाम से प्रकाशित हुआ था । यह भी मोहनजोदड़ो की तरह एक 
महत्त्वपूर्ण अवशेष है । जनसाधारण को मोहनजोदड़ो की जानकारी तब मिली जब 
सन्‌ १६२४ में इस विषय का एक लेख सर जॉन मारशल ने लण्डन के साप्ताहिक 
पत्र स्‍॥78०१ ॥,ण00 [८७४ ' में चित्रों सहित प्रकाशित किया । इस लेख 


के प्रकाशित होते ही पाइचात्य जगत्‌ में कोलाहल मच गया । .जो लोग इससे पुवव॑ 
जारत को असभ्य और गंवारों का देश समझते थे, वे इस देश 83 मिट्टी से विकसित 
और उन्नति की पराकाष्ठा को प्राप्त संस्कृति को देख चकित रह गये। भा 
विकास सेम्कंधी उ सास्त बल्पता में है पलक आ समा | हुक ऋषक 
इतिहास सम्बन्धी उनकी समस्त कल्पनायें और विश्वास लेगड़े पड़ गये। सृष्टि की 
आयु सम्बन्धी उतके विश्वास लड़खेड़ा गये । / 7 
आयु सम्बन्धी उनके विश्वास लड़खड़ा ग ं है 
भारत के समाचारपत्रों और पत्रिकाओं में भी एतद्विषयक लेख प्रकाशित हुए। 
इसमें सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण योगदान कलकत्ता के '४०००९गा २८एा८ए' का रहा। 
पुरातत्त्व द्वारा प्रकाशित विवरण विद्वानों, विशेषतः इतिहासबविदों तक ही सीमित 
रहते थे । १००७7 १८४४४७* की पहुँच विद्वानों के साथ-साथ सर्वसाध।रण तक 


भीथी। #ससे यह भी स्पष्ट हो गया कि. यह भी स्पष्ट हो गया कि हड़प्पा और मोहनजोवड़ो में उपलब्ध-- 


मोहनजोवड़ो व वैदिक सम्यता १०१ 


सभ्यता कोई प्रारम्भिक काल की नहीं थी, उसके पीछे हजारों-लाखों वर्ष क्री 
साधना थी। मोहनजोंदड़ों वाले वास्तव में आय॑ ही थे। उनकी सभ्यता आर्य 
सभ्यता का ही अंग थी। सुजनतोषन्याय से यदि हम यह भी मान लें कि आर्य लोग 
बाहर से आकर यहाँ बसे थे तो भी विक्टोरिया म्यूजियम कराची के क्यूरेटर सी ० 
आर० राय (0. 7. 8७४) के 000॥ ४४०१0 पत्रिका में प्रकाशित वक्‍तब्य के 
अनुसार मोहनजोदड़ो के अवश्लेघों को देखकर इस कल्पना को रह करना पड़ेगा 
कि ४,००० वर्ष पूर्व भारत में आकर जब आर्यों ने बलातू इस देश पर अधिकार 
किया था तो यहाँ के लोग जंगली थे और यहाँ ऐसी कोई सम्यता नहीं थी जिसका 
वर्णन किया जा सके । 
मोहनजोदड़ो की खुदाई के बाद यह प्रइन खड़ा हुआ कि भारत में होने के 
नाते सिन्धु संस्कृति आये है या द्वाविड़ तथा सिन्धी आय॑ हैं या अनाय॑ अर्थात्‌ 
द्राविड़? सन्‌ १६२३ में भारत के प्रसिद्ध भाषा वेज्ञानिक सुनीतिकुमार चटर्जी ने 
दो बड़े लेख लिखकर उन्हें द्राविड़ अथवा अनाये सिद्ध करने का प्रयत्न किया । 
पाइचात्य तथा तदनुयायी अथवा उच्छिष्टभोजी कुछ पौरस्त्य पुरातत्त्ववेत्ताओं ने 
जिन बातों के आधार पर सिन्धु सम्पता को अनाये या अभारतीय सिद्ध करने की 
चेष्टा की है, उनमें मुख्य बात हड़प्पा के नाम से प्रसिद्ध सिन्धु सभ्यता के अवद्देषों में 
शवों को गाड़ने की प्रथा का किसी सीमा तक प्रचलित रहना है। सर जान माशंल 
ने लिखा है--'“इस समय हमें जो प्रमाण मिले हैं उनसे यह सिद्ध होता है कि जिस 
समय हिन्दू सभ्यता अपने उच्च शिखर पर थी उस समय मृतकों को गाड़ा जाता 
था ।”” वस्तुतः मोहनजोदड़ो में जलाने और गाड़ने दोनों की साक्षी मिली है। वे 
लोग प्रायः अपने मृतकों को जलाते थे, यह बात उन बत्तनों से भी प्रमाणित होती 
है जिनमें मनुष्यों की जली हुई अस्थियाँ और चिता की राख (आजकल फूल नाम 
से अभिहित) रक्‍्खी हुई मिली है। यह हो सकता है कि विशेष परिस्थितियों में 
शवों को गाड़ भी दिया जाता हो । सर त सह पे धय ॥>अब में भी जब सभी आय॑ (हिन्दू) शवों 
-को जल्ाते हैं, बच्चों और आओ मकर ओ के शव प्रायः धरती में गाड़े जाते हैं। ॥050- 
78९0 .000/। ९०७५४ (08०0 9-7-977 ) के अनुसार इंगलंण्ड के बेस्ट 
सफ़ोक (५४८६६ 570!/:) जिले में ऐंग्लो सेक्सन काल का एक इमशान खुदाई में 
मिला है जिसमें छोटे-बड़े हज़ारों घड़े अस्थियों से भरे मिले हैं जिससे सिद्ध होता 
है कि वहाँ के प्राचीन लोग दावों को जलाते थे। कुछ प्रथायें परिस्थितिवश पड़ 
जाती हैं और फिर हज़ारों वर्षों के परम्परागत संस्कारों या रिवाजों का छूटना 
कठिन हो जाता है । अरब (जहाँ रेत-ही-रेत है और दूर तक पेड़ दिखाई नहीं देते) 
में रहनेवाले लोगों से अपने मतकों को जलाने की आज्ञा कस की जा सकती है. मृतकों को जलाने की आशा कसे की जा सकती है ? 


१. शणाला]0क94 70० थात 46 परत7058 (एाए॥58009, ४०. ॥, 9. 79-89. 


१०२ आया का आदिदेश और उतकी सम्यता 


ऐसा तो नहीं है कि उत्तर भारत के आये शवों को जलाते हैं और दक्षिण भारत के 
तथाकथित द्रविड़ शवों को गाड़ते हैं । पर हिन्दू से मुसलमान बननेवाले अपने शवों 
को प्राय: गाड़ते हैं और मुसलमान से हिन्दू बनने वाले जलाते हैं ।फिर भी इस 
आधार पर उनका देश या नसल नहीं बदल जाते | 

सिन्धु सभ्यता के सम्बन्ध में नयी-नयी शोधों के द्वारा ज्यों-ज्यों जानकारी 
मिलती जाती है, त्यों-त्यों भारतीय इतिहास के कई ऐसे स्थलों पर प्रकाश पड़ता 
जाता है जो अब तक अन्धकार में छिपे रहे हैं। पंजाब में तो उसकी व्यापकता के 
प्रमाण पहले ही मिल चुके थे, कुछ समय पूर्व राजस्थान में भी ऐसे प्रमाण उपलब्ध 
हुए हैं जिनके आधार पर यह मानना पड़ता है कि सिन्ध के उन पुराने निवासियों 
का साम्राज्य राजस्थान तक फैला हुआ था। इतना ही नहीं, भारत के अन्य भागों 
में भी ऐसी चीज़ें मिलो हैं जिनका सिन्ध की उस पुरानी सभ्यता से सम्बन्ध 
निविवाद प्रतीत होता है। वैदिक या आय॑ सभ्यता मुख्यतया सिन्धु और सरस्वती 
के अन्तर्वेद में पली बताई जाती है। तब, यदि वह भारतीय है तो वह सभ्यता भी 
जिसका विद्येष सम्बन्ध सिन्ध॒ से रहा है, निश्चय ही भारतीय है। 

यदि सिन्धु सभ्यता को अभारतीय माना जाता है तो भारतीय इतिहास के 
सम्बन्ध में एक बहुत बड़ा प्रश्न उठता है जिसका उत्तर दिया जाना बहुत कठिन 
है। आज से लगभग ३८०० वर्ष पूर्व गौतम बुद्ध का जन्म हुआ। देश में जो 
कलात्मक अवश्येष भिले हैं, वे प्राय: उसी काल के आग्रे-पीछे के हैं और उनमें जो 
कला देख पड़ती है वह काफ़ी उन्नत है। आखिर वह कला कहाँ से आई? सिन्धु 
सम्यता की व्यापकता और उसका हज़ारों वर्षों का इतिहास इन प्रश्नों का उत्तर 
देता है --उस सम्यता का जिसका भारत में ही उदय हुआ था। देश्ष में दूर-दूर तक 
फैली हुई थी । उसी सभ्यता का विकसित रूप हमें मौयं (३५०० वर्ष पूर्व) तथा 
बौद्धकालीन कला के रूप में देख पड़ता है । 

अपने को सुसंस्कृत वैदिक आर्यो का सजातीय और व्रंशज प्िद्ध-कस्ने-में-- 
संलग्न पाइचात्य विद्वानों के सामने जब आँखों को चकाचौंध करने वाली सिन्धु 
अस्क्ृति देखने में आई तब से उनके सिर पर उस पुरातन संस्कृति को अभारतीय 
और अवंदिक सिद्ध करने की घुन सवार हो गई; क्योंकि ऐसा करने से उनके 
आये जाति से कटकर अलग होने की सम्भावना कम हो जाती थी । इन पश्चिमी 
विद्वानों के कथन को आँख मूंदकर वेदवाक्य मानने वाले भारतीय विद्वान्‌ भी इस 
विषय से सम्बन्धित अपने साहित्य की गहराई में नजाकर उनकी हां में हाँ मिलाते 


रहे। 
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हड़प्पा व वेदिक सभ्यता 


हड़प्पा सभ्यता की खोज के बाद इस समस्या पर विचारकरने की आवश्यकता 
हुई कि क्या वैदिक सम्यता से उसका कोई सम्बन्ध हो सकता है। माशंल के मत 
में वेदिक और हड़प्पा - सिन्ध सभ्यता में परस्पर कोई सम्बन्ध नहीं है। उनका 
कहना है कि “यदि वैदिक सभ्यता सिन्धु सभ्यता से पूबंवर्त्ती थी तो क्या कारण है 
कि लोहा, रक्षाकवच और घोड़ा जो वैदिक संस्क्रति की विद्येषतायें थीं, सिन्धु 
संस्क्रति के लिए अपरिचित हो गईं । या इस बात का क्‍या कारण है कि सिन्धु काल 
में वैदिक काल की गाय के स्थान पर वृषभ पूज्य बन गया ओर कालान्तर में 
इसका स्थान फिर गाय ने ले लिया ? ”! 

समय-समय पर माल द्वारा उठाये गये प्रश्नों को ही किसी-न-किसी रूप में 
हड़प्पा और वैदिक को दो भिन्‍त और परस्पर असम्बद्ध सम्पतायें सिद्ध करने के 
लिए दुहराया जाता रहा है। जनसाधारण को अभी तक इस बात की जानकारी 
नहीं है कि १६३१ ओर १६८६ तक के बीच पुरातत्त्ववेत्ताओं ने भारत और 
पाकिस्तान में इतना उत्खनन किया है और उसके परिणामस्वरूप इतने तथ्य 
इकट्‌ठे किये हैं कि अब माशंल द्वारा स्थापित मान्यताओं का पुनर्मूल्यांकन आवश्यक 
हो गया है । 

वस्तुतः माशल द्वारा उठाये गये अधिकांश प्रश्न सतही हैं और वैदिक साहित्य 
से उनकी अनभिज्ञता की देन हैं। और उनसे सहमत विद्वानों की विवशता का भी 
एक कारण यह है कि वे वैदिक सभ्यता के विषय में मान्य बना दिये गये पूर्वाग्रहों 
से बुरी तरह ग्रस्त थे। वास्तविकता यह है कि जब हड़प्पा सभ्यता का कोई नाम 

तक नहीं जानता था, तब सम्पूर्ण ऋग्वेद का अनुवाद करने वाले विल्सन ने वैदिक 

साक्ष्यों के आधार पर ही यह कहा था कि वैदिक सम्यता का. स्तर उससे मिलता- 
_जुलता है जिसका दर्शन भारत में सिकन्दर के आक्रमण के समययूनानियों को हुआ 
था। विल्सन के इस कथन को इसलिए अमान्य कर दिया गया कि वे मौर्यकाल से 
लगभग दो हजार वर्ष पूर्व (जो विल्सन आदि के द्वारा ऋग्वेद के लिए अनुमानित 


१. माहेल : मोहनजोदड़ो एण्ड इण्डस सिविलिज़ेशन, १६३१, पृष्ठ ११०-१११ 


१०४ आर्यों का आदिदेश और उनकी सम्यता 


काल था) इतने उच्चस्तर की सम्यता की कल्पना नहीं कर सकते थे । जहाँ तक 


“लोहे का प्रहत है, शफ़रने इस बात का प्रदन है, शफ़र ने इस बात का निर्णायक प्रमाण प्रस्तुत किया है कि हड़प्पा 


६८ २२३०. अल 


वासी लोहे से परिचित थे, यद्यपि इसका प्रयोग सीमित रूप में ही होता था।* 
घोड़ा भी हड़प्पावासियों के लिए अपरिचित पशु नहीं था, इसे राना घुंडाई के 
पुरातात्त्विक अवशेष के आधार पर द्वीलर स्वीकार करने के लिए बाध्य थे और 
जोशी तथा राव आदि ने हड़प्पा सभ्यता के अन्य स्थलों से प्राप्तघोड़ों की अस्थियों 
के आधार पर अपेक्षाकृत व्यापक प्रचलन की पुष्टि की है।* अगस्त १६५३ के 
“॥९०४००॥ए०३] 790 में हेनसेन ने लिखा था कि नेवदा (]८५७०७) में जान 
टी० रीड को एक आदमी का अच्छी तरह बना हुआ जूते का तला मिला है जो 
भूगरभशास्त्र के नियम से ५० लाख वर्ष पुराना बताया जाता है। प्रइन पैदा होता है 
कि जब जूते की सिलाई ५० लाख वर्ष पुरानी है तो जिस सुई से उसकी सिलाई हुई 
होगी वह तो उससे भी पुरानी होती चाहिए । यदि हड़प्पए सम्यता वैदिक सम्यता 
से पूव॑ वर्ती है तो उस काल में सिले हुए जूते के मिलने से लोहे का प्रयोग सिद्ध है। 
यदि सिन्धु सभ्यता वेदिक काल से उत्तरकालीन है तो वेदों में लोहे का उल्लेख 
ऊीने से-कम-से-कम ५० लाख बे पूर्व वेदों का वे वेदों का अस्तित्व सिद्ध है। 

जनवरी १६७७ में नई दिल्‍ली में ([॥ट॥४0798| (१णालिशा०6 0 8प- 
0०9] (०62८४' का वाषिक अधिवेशन हुआ था । नई दिल्‍ली से प्रकाशित दैनिक 
'82०थशाशा' ने उसका विवरण "08800 $प्राइशए ॥780९6 40 [शां2ए९०७' 
शीर्षक के अन्तगंत प्रकाशित किया था ।_अपने अध्यक्षीय भाषण में प्रो० विटोल्ड 
रुडोविस्की ने कहा था--“वंदिक काल में प पथरी, फूला, ट्यूमर, हनिया, कान हनिया, कान व 
नाक के आपरेशन करने के लिए १०० प्रकार के औज्ार काम में लाये जाते थे । 
आयुर्वेदशास्त्र के विश्वविख्यात विद्वान्‌ सुश्रुत का समय महाभारत से २७०० वर्ष 
अर्थात्‌ आज से लगभग ८००० वर्ष पूर्व है। सुश्रुत संहिता के सूत्रस्थान में शल्य- 
चिकित्सा के साघनभूत औज़ारों का वर्णन है। ये ओऔजार इतने तीक्ष्ण होते थे कि 


बाल को भी लम्बाई में काट सकते थे ।? भारतीय शल्यचिकित्सा के विषय में वेबर 


ने लिखा है कि शल्यचिकित्सा में भारतीय इतने दक्ष थे कि यूरोपीय सर्जन अब भी 

१. जिम० जी० शैफ़र, १६९८४, पृष्ठ ४१-६२ । 
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हड़प्पा व वैदिक सम्यता १०५ 


उनसे कुछ सीख सकते हैं छ सीख सकते हैं ।* 
यदि शल्य चिकित्सा के इतने उत्कृष्ट औजार आज से आठ हज़ार वर्ष पूर्व 
उपलब्ध थे तो ईसापूव॑ ३००० वर्ष पूर्व (पावचात्पों के अनुसार) सिन्धु सभ्यता 
के लोगों के अथवा ईसा से १५००-२५०० वर्ष पूर्व वेदिक आर्यो के लोहे से 
परिचित न होने की बात कैसे मानी जा सकती है ? और जब वेद का उपवेद्र 
आयुर्वेद (सुश्रुत संहिता) ८००० वर्ष पूर्व उपस्थित था तो स्वयं वेदों का उसके 
बाद प्रादुर्भूत होना कंसे सम्भव है कैसे सम्भव है ? फिर, यदि ५० लाख वर्ष पूर्व मनुष्य पृथिवी 
पर अवतरित हो चुका था और उसे जूते की सिलाई में इतनी दक्षता प्राप्त थी 
तो ईसा से ५ हज़ार वर्ष पूर्व उसके पाषाण-युग में मिकम्परी अवस्था में पड़े होने 
और वेदों की रचना कर डालने वाली बात कैसे समझ में आ सकती है ? आज भी 
हमारे घरों में पत्थर के सिल-बड़े, खरल, प्याले, चक्कियाँ आदि पाये जाते हैं । 
क्या आगे चलकर कभी हम पाषाण-पुग के लोग माने जाने लगेंगे ? वस्तुत:इस _ 
प्रकार का काल-विभाजन सर्वंथा कपोल कल्खपित हैं।_ 
संस्कृत में 'गो' शब्द उभयरत्रिग होने से गाय और बैल दोनों का काचक़ है। 
बेदों में जैसे गौ के लिए 'अध्त्या' शब्द का प्रयोग हुआ है, वैसे ही बैल के लिए भी 
“अध्ल्य' बब्द का प्रयोग हुआ हैं। इस सन्दर्भ में यजुर्वेद का यह मन्त्र द्रष्टव्य हैं-- 
विमुच्यध्वमध्ल्या देवयान अगन्म तमसस्वारमस्य ज्योतिरापाम । 
5यजु: १६४७३ 
कात्यायन श्रौतसूत्र में 'अध्न्या:' का अर्थ 'अहन्तव्य बलीक्द! (बैल) लेकर 
वृषभोत्सर्ग में इस मन्त्र का विनियोग किया है--“अनडुहो विमुच्यध्वभिति बली- 
वर्दान व्सूजेत । इसी के प्रमाण से सायणाचाये ने काण्वसंहिताभाष्य में लिखा 
है-“हे (अध्न्या:) अहन्तव्या गावो बलीबर्दा: यूयं विमुच्यध्वम्‌ युगानि सुझ्चत 
उबट, महीघर आदि भी 'अनडुह -- बैल के विमोचन में विनियुक्त करते हुए कहते 
हैं--देवकर्म के साधक गौओं और बैलों को छोड़ो ।' यदि मार्शल की तरह कोई 
आग्रह करे कि कालान्तर में बैल का स्थान गाय ने ले लिया था तो पाइ्चात्यों के 
अनुसार सबसे अन्त में रचित अथवंबेद में गाय की नहीं, (गाय के पति) बैल की 
रक्षा की बात कही गई है --“गबवां यः पतिरघध्न्यः--( ६४१७) । इसीलिए पूज्य 
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_भाव की दृष्टि से गाय और बैल दोनों ही समानरूप से श्रद्धास्पद रहे हैं । 
आर्यों के जिस आक्रमण की बात बार-बार दुहराई जाती है, उसका सार यह 
है कि आये आक्रमण और उनकी विजय का चाहे जो भी रूप रहा हो, पर अपनी 
विजय के बाद न तो उन्होंने कोई नगर बसाया और न ही किसी स्थान-विशेष में 
अपनी शक्ति का केन्द्रीकरण किया । इसके विपरीत वे सीधे ग्रामीण क्षेत्रों में फैल- 
कर पशु चराने और खेती करने के काम में लग गये। वैदिक आरयों के नगरों की 
उपेक्षा करके ग्रामीण अंचलों में पहुँचने का औचित्य यह कहकर सिद्ध किया जाता 
है कि वे नगर जीवन के अभ्यस्त नहीं थे । पर यह सब सव्वेधा निराधार है। किन्‍्हीं 
भी विदेशी विजेता लोगों के लिए विजय के बाद एकजुट होकर बड़े-बड़ नगरों में 
रहना अनिवाये है, क्योंकि किसी एक केन्द्र में अपना प्रभावशाली जमाव करके ही 
वे अपने आपको सुरक्षित अनुभव कर सकते हैं और आवश्यकता पड़ने पर स्थानीय 
लोगों को सफलतापूर्वक नियन्त्रित कर सकते हैं। पद्चिमी एंशिया के जिन भी 
स्थलों में आर्यो की उपस्थिति की पुष्टि होती है, वहाँ वे नगरों भें बसे दिखाई देते 
हैं और स्थानीय शासन की बागडोर सँभाले मिलते हैं। फिर, भारत में प्रवेश करने 
वाले आर्यों में नगरों के प्रति अरुचि क्‍यों पैदा होने लगी, विशेषतः जब उनका 
निवास मूलतः एक ही स्थान से हुआ माना जाता है। वेदों में बड़े-बड़े नगरों तथा 
भव्य एवं विशाल भवनों का उल्लेख होने से आर्यों के सम्बन्ध में इस प्रकार की 
कल्पना नहीं की जा सकद्नी । इसलिए यदि ऋग्वेद में स्थानीय भूसम्पदा और पशु- 
धन पर वैदिक किसानों का आधिपत्य दिखाई देता है तो इसका समाधान यही है 
कि वेदिक किसान मूलतः इसी देश के वासी थे और इसलिए बे यहाँ की घरती से 
कामलेते थे । उन्हें विदेशी आक्रान्ता मान स्वयं समस्या खड़ी करके उसके समाघान 
के लिए बेसिर-पैर की कल्पनायें करना जानबूझकर समस्या को उलझाये रखना 
और उसके परिणामस्वरूप नई-नई समस्‍यायें पैदा करना है। 
छीलर, माल और भैकाय का हवाला देते हुए हड़प्पा और मोहनजोदड़ो पर 

हुए आक्रमण और नरसंहार की एक जीती-जागती तसवीर गढ़कर इस निष्कर्ष 
पर पहुँचते हैं कि “परिस्थितियाँ इस बात की गवाह हैं कि इस हत्या का दोष 
(आरयों के सेनापति) इन्द्र पर आता है |” परन्तु इस ह॒त्याकाण्ड और नाश की 
गहराई से जाँच करने पर अधिकृत विद्वान्‌ इस परिणाम पर पहुँचते हैं कि यह सब 
कोरा मिथक या कल्पना है।* एम० आर० साहनी हड़प्पा सभ्यता के पतन का 
कारण भयंकर बाढ़ को मानते हैं। डेल्स मोहनजोदड़ो के ऊपरी स्तर पर पुनः 
मिले कंकालों के आधार पर यह नतीजा निकालते है कि इन कंकालों का हत्याओं 
से कोई सम्बन्ध नहीं है और जिन पुरातात्त्विक सन्दर्भो में ये पाये जाते हैं उनसे 
१. माशल २, ६२४; मैकाय १६४८५, १, ६४, ११७। 
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सिद्ध होता है कि प्राप्तिस्थल पर ये देर से पहुँचे हैं।' डेल्स इस नतीजे पर पहुँचे 
थे कि मोहनजोदड़ो ही नहीं, हड़प्पा के अन्य नगरों का पतन भी बाढ़ के कारण 
हुआ था । इसके अतिरिक्त नरहत्या की मान्यता को उन्होंने निस्सार सिद्ध किया 
था ।* राबर्ट राइक्स जितकी देख-रेख में मोहनजोदड़ों की ठोहपरक ड्रिलिंग 
(8छफ़ाणआ०णए तत॥8) की गई थी, अनेक बार इस नगर के बाढ़ग्रस्त होने 
की पुष्टि करते हैं। हड़प्पा के अन्य स्थलों के उजड़ने का कारण भी वह प्राकृतिक 
आपदा को मानते हैं ।? इस प्रकार कहीं से भी नरसंहार की पुष्टि नहीं होती ।डेल्स 
का मत है कि नरसंहार द्वी नहीं, मोहनजोदड़ो पर किसी आक्रमण का कोई लक्षण 
जहीं मिलता, यद्यपि ऊपरी स्तर पर आध्िक स्थिति में गिरावट के प्रमाण अवश्य 
मिलते हैं। 
आगे चलकर स्वयं छ्वीलर ने भी कुछ हद तक अपनी भूल स्वीकार करते हुए 
माना कि यह, बिना गहराई से विचार किये, झटके में की गई अटकलबाज़ी मात्र 
थी।'* ह्लीलर के मत से हड़प्पा का काल २०००-२५०० ईसा पूर्व रखना तके- 
संग्रत होगा ।* अत: आक्रमण की तिथियों में भारी फेरबदल किये | इसके बिना 
हड़प्पा और मोहनजोदड़ो के निवासियों से आर्य आक्रमणकारियों का सम्पकक नहीं 
कराया जा सकता परन्तु ईस्ापृ्व महाभारत का काल निद्दिचत होने तथा वेदों 
का काल बहुत पहले प्रमाणित होने से हड़प्पा के लिए निर्धारित कालक्रम तत्काल 
खण्डित हो जाता है। यहाँ एक अन्य बिन्दु पर भी विचार करना आवद्यक हो 
जाता है। हड़प्पा सम्यता के लोगों को हर दृष्टि से काफ़ी उन्‍नत माना जाता है। 
परन्तु जिन लोगों से आर्यों के संघर्ष की बात कही जाती है, वे अपने क्रिया-कलाप 
आदि के आघार पर असम्य बताये जाते हैं। आचार-विचार, नैतिक मापदण्ड--- 
हर दृष्टि से पिछड़े हुए वे लोग हड़प्पा सभ्यता के लोग तो हो ही नहीं सकते । 
ऐसी स्थिति में आर्यों के हड़प्पावासियों पर आक्रमण की बात तो स्वयं मिथ्या हो 
जाती है। इसलिए यदि इसे दुर्गों और नगरों पर आक्रमण माना ही जाये तो ये 
भारत में हीं बसे समान स्थिति के दो प्रतिस्पर्धियों के बीच का संघर्ष मानना होगा। 
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द्वीलर पुरातत्त्व के जानकार अवदय थे, किन्तु वेद और संस्कृत से सर्वथा अनभिन्न 
थे। इसीलिए मात्र पुरातत्व के आधार पर भारत पर बाहर से हुए आक्रमण की 
बात सही नहीं मानी जा सकती। 

एस० आर० राव के निर्देशन में द्वारिका क्षेत्र में समुद्रतल में चल रहे सर्वेक्षणों 
और खुदाइयों ने हड़प्पा और भारतीय पौराणिक विवरणों की संगति पर मोहर 
लगा दी है। वास्तव में वैदिक और हड़प्पा सभ्यतायें अलग नहीं हैं । इसके भौतिक 
अवश्ेेषों को सामने रखने पर हम इसे हड़प्पा का नाम दे देते हैं और साहित्यिक 
साक्ष्यों को सामने रखने पर वैदिक सभ्यता कहकर पुकारते हैं। वस्तुतः इन 
सम्यताओं में इतना भी अन्तर नहीं है कि हम इन्हें भारत में ही एक-दूसरे के 
पड़ोस में समानान्‍्तर विकसित होने वाली दो समभ्यताओं के रूप में कल्पित कर 
सकें । इनको अभिन्‍न मानने पर ही इनके स्वंसादृश्य की कल्पना की जा सकती है । 

रोमिला थापर यह मानती हैं कि क्योंकि भारत से बाहर कहीं भी वर्ण॑व्यवस्था 
नहीं पाई जाती, अतः आयों ने यह व्यवस्था हड़प्पा के आर्यतर  आर्येतर जनों से ली होगी । 
कोसाम्बी, आर० एस० दार्मा आदि का भी यही मत है, क्‍योंकि वे अधिकांश 
पुरोहितों को हड़प्पा से लिया मानते हैं और आये आक्रमण को क्षत्रिय आक्रमण 
के रूप में कल्पित करते हैं।' यदि भारत से बाहर कहीं वर्णव्यवस्था नहीं थी तो 
बाहर से आने वाले आरयों में भी नहीं रही होगी। इस प्रकार यदि आर्यो के समाज 
में ब्राह्मण।दि के रूप में वर्णव्यवस्था का अस्तित्व ही नहीं था तो भारत में आते 
ही उन्हें पुरोहितों की आवश्यकता कैसे अनुभव होने लगी ?:वर्णव्यवस्था तो मूलतः 
कल हार न गज हा न वाले वेदों की रचना आर्यो द्वारा 
भारत गई मानते हैं। तो आर्यों से पहले हड़प्पा में रहने वाले 
भार्येतर जनों में वैदिक पुरोहित कहाँ से मिल सकते थे ? यदि हड़प्पा में रहने 
वाले समाज में हम वेदिक पुरोहितों का होना स्वीकार करते हैं तो हमें यह भी _ 


स्वीकार करना होगा कि. या का साहित्य और समाज सभी कुछ वैदिक है और 
ओम | भूल यह है कि कि पहलू पर समय रूप से चिन्तन -च-कस्के-उसके 


टुकड़ों पर विचार किया जाता है जोर हर मामले में पकताह है 
कि, जैसे भी सही, आय भारत से बाहर से आये विदेशी-आकान्ता है।.... 
हड़प्पा और मोहनजोदड़ो की सम्यता के बारे में अभी तक जो'कुछ कहा गया 
है, उससे इस सम्यता का समय महा भारत के आसपास का ठहरता है। महाभारत 
का काल ईसापूव॑ ३१०२ वर्ष ज्योतिष के आधार पर निर्णीत है, जबकि मोहन- 


१. डी० डी० कोसाम्बी : एद्याए 34868 ण॑ (86 8प४०ण ग॥ ताला 


गा09, 946, ?. 35; 7२, 8. धशद्याव8 : शै्वाशां॥। (प्राण जाते 
50संब्रा 7एपगञाधरांणा, 4983, 7. 9. 
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जोदड़ो का समय पुरातत्त्व की अटकलबालज़ियों की बैसाखी के सहारे खड़ा है। 
पुरातत्त्व की कोई भी वस्तु किसी भी अवस्था में अपना निश्चित समय नहीं बता 
सकती; विशेषत: जबकि उसकी मुद्राओं की भाषा अभी तक विवाद का विषय 
बनी हुई है। विकासवाद की मान्यता भी उसके निष्कर्षों पर प्रश्नचिह्त लगा देती 
है। इस विषय में बाबू सम्पूर्णानन्द की मान्यताओं पर विचार करना उपयोगी 
होगा-- 

“यहाँ हड़ष्पा और मोहनजोदड़ो की खुदाई और उसके फलस्वरूप जो वस्तुयें 
उपलब्ध हुई हैं, उनका वर्णन करने की आवश्यकता नहीं है। इतना ही कहना 
पर्याप्त है कि मोहनजोदड़ो की कला बड़ी उच्च कोटि की है । इस विषय में विशेषज्ञों 
का कहना है कि ये चीज़ें ४५०० से ५५०० व पुरानी हैं।*“इस खुदाई से यह बात 
तो सिद्ध हो गई कि यदि सारे भारत में नहीं तो कम-से-कम सिन्धु नदी के किनारे 
बसे इस प्रान्त में तो आज से ५ हज़ार वर्ष पहले भी बड़े-बड़े नगर बसे थे ।* * इस 
प्रकार मौयंकाल और उसके बाद की कला का पितृत्व खोजने हमें ईरान जाने की 
आवश्यकता नहीं है, वह हमें भारत में ही मिल जाता है।'* 'मोहनजोदड़ों में जिस 
सभ्यता का पता चलता है, वह उसी ढंग की है जैसी कि सुमेर की सभ्यता थी। 
दोनों जगहों की भाषा एक ही है और कई व्यक्तियों के नाम भी दोनों जगहों में 
मिलते हैं। इतना गहरा साम्य है कि इस बात में कोई सन्देह नहीं हो सकता कि 
हम दोनों जगहों में एक ही सम्पता और संस्कृति के दर्शन कर रहे हैं । मूत्तियों के 
प्रकार से ये लोग तूरानी अर्थात्‌ मंगोल उपजाति की शाखा के प्रतीत होते हैं। 
इनकी भाषा का ठीक-ठीक स्वरूप क्या था, यह नहीं कहा जा सकता । कुछ लोगों 
का अनुमान है कि वह द्रविड़ थी। परन्तु कुछ विद्वान्‌ उसे संस्कृत से मिलती- 
जुलती मानते हैं। सुमेर सभ्यता आज से ६००० वर्ष पुरानी बताई जाती है।*** 
इससे यह कहा जा सकता है कि वेदिक सभ्यता प्राचीन है और मोहनजोदड़ो काल 
से कम-से-कम ४-४ हज़ार वर्ष पुरानी है ।'“ पर अभी तक जो सामग्री मिली है, 
वह अपर्याप्त है। जो खूदे हुए लेख मिले हैं, उनका क्या अर्थ है, इस सम्बन्ध में 
विद्वान्‌ एकमत नहीं हैं। अत: उनके सहारे अटकल लगाना भ्रामक होगा ।-- 
आर्यों का आदि देश, पृष्ठ २१९-२२६। 

उपयुक्त उद्धरणों से इतनी बातें स्पष्ट हैं--- 

१. मोहनजोदड़ो की सम्यता ४००० से ४५०० वर्ष पुरानी है। 

२. वेदिक सभ्यता मोहनजोदड़ो सभ्यता से कम-से-कम चार-पांच हज़ार वर्ष 
पहले की है। 

३: जो खुदे लेख मिले हैं, उनके आधार पर अटकल लगाना अ।मक होगा। 

बाबू सम्पूर्णाननद वेदिक सम्यता को हड़प्पा सभ्यता से पूर्बकालीन मानते हैं। 
परन्तु ऐसा मानने में उन्हें दो-एक अड़चन दिखाई पड़ती हैं । “वैदिक भार्य॑ लोहे 
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से काम लेते थे, परन्तु मोहनजोदड़ो में और धातु तो मिलती हैं, लोहा नहीं 
मिलता । यदि इस सभ्यता का विकास वैदिक सभ्यता से हुआ होता तो यह असम्भव 
था कि ये लोग ऐसी उपयोगी चीज़ों को भूल जाते | वेदों में गौ का महत्त्व है, इनके 
यहाँ वृषभ का । हम यह भी देखते हैं कि वेदिक आर्यों के बंशजों में आज भी गौ 
का वही स्थान है।” इस शंका का समाधान हम इस प्रकरण के प्रारम्भ में-कर 
चुके हैं। कम जग 
बाबू सम्पूर्णानन्द के अनुसार वेदों का प्रादुर्भाव आज से १८ हज़ार वर्ष पूर्व 
हुआ था। मोहनजोदड़ो की सम्यता ४००० से ४५०० वर्ष पुरानी है। अत: वैदिक 
सम्यता का उससे प्राचीन होना उनके अपने दृष्टिकोण और विचा रधारा के अनुसार 
ठीक है। महाभारत काल का आज से लगभग ४ हजार वर्ष पूर्व होता निविवाद है। 
ऐसी स्थिति में मोहनजोदड़ो की सम्यता महाभारत से कुछ शताब्दी पीछे की, 
अथवा बहुत खींचतान करके, उसके आसपास की ठहरेगी। वेदों का काल महाभारत 
से बहुत पहले है। अतः वैदिक सम्यता का हड़प्मा सभ्यता से पुर्वकालीन होना बंकालोन होना 
-असन्दिग्ध है। छः | 
मोहनजोदड़ो में किये गये उत्खनन में उपलब्ध सामग्री के आधार पर यह दावा 
किया जाता है कि यह भारत की प्राचीनतम संस्क्रति है। इसके पतन के बाद या 
साथ ही यहाँ आर्यो का आगमन हुआ ।/इंस सन्दर्म में हम अपनी ओर से कुछ न_ 


कहकर मोहनजोदड़ो की खुदाई में प्राप्त 3 बे कम फल नरनक हक सील (मुद्रा) की प्रतिकृति दे रहे हैं. 
जो स्वयं अपनी कहानी कहती प्रतीत होती हैं - 


एा00०४9 णी ?]806 ॥२०. (४, 5९४ ।२०. 38५, ॥70०॥ [6 ७६०8- 
#ांगा$ थ जिणाला।0०4970. (फिणा शिगाशा[0070 थाव॑ 6 तरा005६ 
(एरसााइबाजा, €वं(29 ७५ शा 7! 'शव३08॥, 00एण7098०, 93.) 
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« इस चित्र में एक वृक्ष पर बैठ दो पक्षी दिखाई दे रहे हैं_ जिनमें एक-फल-खा 
रहा है, जबकि दूसरा केवल देख रहा-है-- 
ऋग्वेद का एक मन्त्र इस प्रकार है-- 
हा सुपर्णा समुजा सखाया समान वक्ष परिषस्व जाते। 
तयोरन्यः पिप्पलं स्वाहतत्यनइनन्नन्‍्यों अभिचाकज्ञीति ॥-१।१६४२० 
इस मन्त्र का भाव यह है कि एक (प्रकृतिरूपी) वृक्ष पर लगभग एक जैसे 
दो पक्षी (जीवात्मा और परमात्मा) बंठे हैं। उनमें से एक (जीवात्मा) उसके 
फलों का भोग कर रहा है, जबकि दूसरा बिना भोगे उसका निरीक्षण कर रहा है। 


स्पष्ट है कि मोहनजोदड़ो की खुदाई में प्राप्त इस चित्र में जो.कुछ दिखाया_ 
गया है, उसका आधार ऋग्वेद का उपर्युक्त मन्त्र है। यह निविवाद है कि संसार _ 
में ऋग्वेद से पुराती कोई पुस्तक नहीं है। कलाकार द्वारा बनाये गये चित्र से पहले. 
ऋग्वेद का अस्तित्व सिद्ध है और मोहनजोदड़ो की खुदाई में इस चित्र के पाये 
जाने से वेदों का (कम-से-कम ऋग्वेद) तथाकथित हड़प्पा संस्कृति का पूर्ववर्त्ती 
होना सिद्ध है । वेद आरयों के ग्रन्थ हैँ । इसलिए सबसे पूर्व आर्यों का ही इस देश में_ 
होना प्रमाणित है । पुरातत्त्व विभाग से सम्बद्ध इतिहासविद्‌ हमारे एक सहाध्यायी 
मित्र का कहना है कि हो सकता है कि हड़प्पा संस्कृति और भाय॑ संस्कृति दोनों 
समकालीन हों । सुजनतोषन्याय से यदि यह मान लिया जाये तो भी आर्यों से पहले 
किसी के यहाँ होने की कल्पना तो मिथ्या सिद्ध हो जाती है। 

7-7 जक्षेमरततिहासिक घटनाओं का उल्लेख मानने वालों का कहना है कि ऋग्वेद 
के प्राचीनतम अंशों में हम वैदिक जनों को भारत के एक विशाल क्षेत्र में प्रभाव- 
शाली रूप में आबाद पाते हैं। क्या कोई आक्रमण इतना विशाल हो सकता है 
जिसमें विदेशी लोग इतनी बड़ी संख्या में पहुँच सकें कि उस पूरे क्षेत्र को प्रभाव- 
शाली ढंग से आबाद कर सकें ? ज्ञात ऐतिहासिक कालों में भारत पर बार-बार 
आक्रमण होते रहे हैं। लूटमार करके वे वापिस जाते रहे अथवा कुछ समय तक 
शासन करते के बाद भारतीय जन-समुद्र में विलीन होकर अदृश्य होते रहे । इसका 
मुख्य कारण उनकी तुलनात्मक नगण्य संख्या रही है। उनकी भाषा के गिने-चुने 
शब्दों के अवशेष भले ही भारतीय भाषाओं में बने रह गये हों, पर वे यहाँ की 
समूची भाषा और संस्कृति को किसी प्रभावशाली रूप में बदलने में असमर्थ रहे 
हैं। एक अरधधंबबेर समाज द्वारा यदि कोई आक्रमण हुआ भी होता तो वह अपेक्षा- 
कृत छोटे पेमाने पर ही हो सकता था। पर यदि इसे इतिहास के विशालतम 
आक्रामक दल के रूप में भी स्वीकार किया जाये तो भी वे इतनी बड़ी संख्या में 
कदापि नहीं हो सकते हैं कि इस समूचे क्षेत्र को आबाद कर सकें । 

इस सीमा को ध्यान में रखते हुए “इम्पीरियल गज़ेटियर' के लेखक ने इसे 
अपवादरूप एक विराट आ्वजन के रूप में कल्पित करके लिखा--- 
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“अब यदि भारत के सौमान्त देशों की भौतिक और सामाजिक स्थितियाँ उस 
सुदूर काल में भी वही रही हों जैस्री कि हम उन्हें आज पाते हैं तो यह समझ में 
नहीं आता कि इस परिवार या कबीले का मन्द्र प्रत्रजन इतने बड़े स्तरपर कैसे हुआ 
होगा कि वह पंजाब और उसके आसपास के क्षेत्र को प्रभावशाली ढंग से आबाद 
कर सके । सीमान्‍्त की पट्टी खुद सुनी पहाड़ियों और सकरी घादियों का जालमात्र 
है जो किसी की आवभगत करने की दृष्टि से सवेथा अनपयुक्त है, जबकि चारण- 
जीवी सनाज उससे भी पश्चिम के अपेक्षाकृत अनुकूल प्रदेश से अपने कुल-कुटुम्ब 
के साथ बढ़ते हुए अपने रास्ते को ऐसी बाधाओं से अवरुद्ध पायेगा जिन्हें उनमें से 
कुछ अधिक शक्तिशाली लोग ही पार क्र सकते थे। औरतों और बच्चों को वे 
पीछे छोड़ आये होंगे या रास्ते में मर-खप गये होंगे। इसके अलावा भारत के 
पड़ोसी देशों को वत्तेमान वर्षा और जल-वायु को देखते हुए, आज सीमान्‍्त से उप- 
युक्त दूरी के भीतर वह अनुकूल क्षेत्र कहाँ मिलिगा जिसमें से लोगों की इतनी बड़ी 
भीड़ निकलकर पंजाब के विस्तृत क्षेत्र को आबाद कर सके ? दक्षिण-पूर्वी फ़ारस में 
तो कदापि नहीं, जिसके बालू के ढूह-बदलते हुए रेगिस्तान रहने के योग्य ही नहीं 
हैं। और न ही निर्जन दक्षिण एशियायी स्टैपी में, जहाँ मुठ्ठी भर खानाबदोशों को 
भी मुश्किल से ही आहार मिल सकता है।”' 

परन्तु समस्या की गुरुता इसके बावजूद बनी रहती है। लेखक इस मुश्किल 
को हल करने या आसान करने के लिए कल्पना करता है कि सम्भव है, इन क्षेत्रों 
में पहले वर्षा का औसत कम रहा हो और बीच के चार-पाँच हज़ार वर्षों के अन्त- 
राल में वहाँ का जलवायु बदल गया हो । इंसकी पुष्टि में उसने एक भूविज्ञानी 
डब्ल्यू० टी० ब्लैनफ़्ड का हवाला भी दिया है। जलवायु परिवर्तेन की यह बात 
विवादास्पद है। प्रोफ़ेसर ज्याइनर, लण्डन विश्वविद्यालय और राबर्ट राइक्स, 
हाइड्रोलोजिस्ट पाकिस्तान सरकार आदि ने गहरी छानबीन के आधार पर कहा है 
कि पिछले नौ हजार वर्षों में इस क्षेत्र के जलवायु में कोई विशेष परिवर्तन नहीं 
हुआ है। इस तरह आक्रमण हो या आव्रजन, जनसंख्या के आधार पर भी वैदिक 
आर्यों के भारत में प्रवेश की कल्पता नहीं की जा सकती। ऐसा लगता है कि 
अपनी पूर्वा ग्रहीत मान्यताओं को आरोपित करने के लिए, अन्य कोई उपाय न 
देखकर, कुछ विद्वानों ने जलवायविक परिवतनत की आड़ लेना सुविधाजनक 
समझा । 

प्रो० गाइल्‍स लिखते हैं कि इतिहास हमें इस विषय में कुछ नहीं बताता कि 

१. इम्पीरियल गज़ेटियर आफ़ इण्डिया १६०७, ।, ३०१। 
२. राइक्स व डायसन : दि प्रि-हिस्टोरिक क्लाइमेट आफ़ बिलोचिस्तान एण्ड 
इण्डस वेली, १६६१ । 


हँड़प्पा व वदिक सभ्यता ११३ 


(इण्डोजमंनिक भाषा बोलनेवाली जातियों का प्रवेश भारत में कंसे हुआ ।!* कीथ 
का कहना है कि “यह लगभग सुनिश्चित-सा है कि वेदिक भारतीय भारत में कंसे 
घुसे, इसका निशचय करने में ऋग्वेद हमारी कोई सहायता नहीं करता |” वह 
आगे लिखते हैं-- यदि आक्रमणकारियों ने भारत में हिन्दूकुश के दरों से भारत 
में प्रवेश किया हो और पंजाब से होते हुए आगे बढ़े हों तो इस यात्रा की भी कोई 
झलक ऋग्वेद में नहीं मिलती ।”? इमेनो स्वीकार करते हैं कि “साफ़ बात तो 
यह है कि (आर्यों के) आन्नजन के इतिहास के बारे में हमें क्तई कुछ पता नहीं 
है।” डा० थापर लिखते हैं--''भारत में आर्यों के प्रवेश के सम्बन्ध में उपलब्ध 
वस्तुगत साक्ष्य अभी तक अनिर्णायक बने हुए हैं /* भारतीय पुरातत्त्व के अधिकृत 
विद्वान्‌ डा० स्वराज्य गुप्त भारत के सीमावर्ती क्षेत्रों के पुराताक्ष्विक साक्ष्यों की 
छानबीन करते के बाद इस निष्कर्ष पर पहुंचे हैं कि भारत से बाहर की किसी 
संस्कृति को सिन्धु से पार भारत की ओर बढ़ते नहीं पाया जाता ।* रोमिला थापर 
के अनुसार “आर्यों के विषय में हमारी बनी घारणायें चाहे कुछ भी क्‍यों न हों, 
पुरातात्त्विक साक्ष्यों से बड़े पैमाने पर किसी आक्रमण या आब्रजन का संकेत नहीं 
मिलता ।** गंगा की उपत्यका के पुरातात्त्विक साक्ष्यों से यह प्रकट नहीं होता कि 
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यहाँ के पुराने निवासियों को कभी भागना या पराजित होना पड़ा था ।” 

सोवियत संघ में कुछ इतिहासकारों ने सोवियत विद्वानों की इस धारणा को 
नकार दिया है कि भारत में आय॑ एशिया माइनर से आये थे । 

भारत में आरयों के एशिया माइनर से आने की स्थापना के लिए प्रोफेसर 
तमज गामरेलिद्ज और प्रोफ़ेसर ब्याय चिल्लावइवानोव को लेनिन पुरस्कार 
मिला था। किन्तु नेहरू पुरस्कार विजेता प्रोफ़ेसर ग्रिगोरी बोगार्ट इनसे सहमत 
नहीं हैं। उन्होंने इस स्थापना को तथ्यों से परे बताया है। प्रो० बोगार्ट के सहयोगी 
प्रोफ़ेसर लेबिन ने भारत में आने वाले आयों की मूलभूमि एशिया माइनर की 
बजाय काले सागर का समीपवर्ती इलाका या मध्य एशिया को माना है। 

उन्होंने कहा--हो सकता है ये आये वोल्गा नदी क्षेत्र से काला सागर पहुँचे 
हों। भारतीय विद्वान्‌ राहुल सांकृत्यायन का मानना है कि भारत में आये बोल्गा 
नदी से होते हुए आए। “बोल्गा से गंगा” नामक अपनी पुस्तक में उन्होंने यह बात 
कही है । 

श्री लेबिन इसके अतिरिक्त “इण्डिया इन द एनशिएंट एपक' 'एनशिएंट 
इण्डिया' और 'ए हिस्द्री ऑफ इण्डिया इत्यादि भारत से सम्बन्धित पुस्तक लिख 
चुके हैं । इस समय वह “रूसी में कालिदास की कहानी” पर काम कर रहे हैं। 

; श्री लेबिन ने इस प्रचलित मान्यता से भी इंकार किया है कि सिन्धु घाटी की 
सम्यता को आर्यों ने नष्ट किया । उन्होंने कहा कि पुरातत्त्व के तथ्यों से पता चलता 
है कि सिन्धु घाटी की सभ्यता के क्लास और आर्यों के भारत आगमन के काल में 
काफ़ी अन्तर है । 

श्री लेबित ने कहा---इसका अर्थ है कि भारत पर आयों के आक्रमण की बात 
भी ग़लत है। आर्यों का भारत आना लम्बे समय तक चलता रहा। वे एक विजेता 
के रूप में भारत नहीं आए। 

श्री लेबिन का मत है कि द्रविड़ों की मूलभूमि भी भारत नहीं थी। वे दक्षिण 
पूर्वी ईरान और अफ़गानिस्तान से भारत आए। उन्होंने कहा--ईरान, अफ- 
गानिस्तान और मध्य क्षेत्रों में रहने वाले 'ब्रहवी' कबायली आज भी द्रविड़ बोली 
बोलते हैं । 

सिन्धु घाटी में सम्यता का निर्माण करने के बाद द्रविड़ पंजाब और दक्षिण 
भारत की ओर चले गए ।' 


१. पल प॥ाढणज पा 389 शत ए३5 6 गांशा93] ॥076 0० 00- 
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इस उद्धरण में निम्न बातों का संकेत किया गया है--- 

१. आये लोग भारत में बाहर से आये, किन्तु आक्रान्ता के रूप में नहीं। 

२. हड़प्पा सभ्यता के विनाश और आरयों के भारत आगमन के काल में 
काफ़ी अन्तर है। इसलिए हड़प्पा सभ्यता के विनाश के लिए आर्यों को ज़िम्मेदार 
नहीं ठहराया जा सकता । 
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३. आर्यों की तरह द्रविड़ लोग भी भारत के मूल निवासी नहीं हैं। 
परिंणामतः सभी भारतवासी विदेशी हैं। भारत किसी की भी मादृभूमि नहीं है। 

वस्तुत: भारत में 'आर्यों की स्थिति! विषयक ये सभी मान्यतायें स्वतः एक 
दूसरे का प्रत्याख्यान करती हैं । 

विक्रम विश्वविद्यालय के पुरातत्त्व विभाग के भूतपूर्व अध्यक्ष पद्मश्री डा० 
विष्णु श्रीधर वाकणकर मोहनजोदड़ो में प्राप्त सिन्घु घाटी सम्यता से सम्बन्धित 
मुद्राओं को पढ़कर इस परिणाम पर पहुंचे हैं कि सिन्धु घाटी की लिपि भारतीय है 
और उसका भूल आय॑ सभ्यता में है। उन्होंने विद्वानों की इस मान्यता का बल- 
पूर्वक ख़ण्डन किया है कि सिन्धु घादी की सभ्यता आर्येतर है। उत्तके निष्कर्ष 
कम्प्यूटर पर आधारित हैं । 

विभिनन क्षेत्रों (पुरातत्व, भूगभंशास्त्र, इतिहास, लोकवार्त्ता भादि) के 
विद्लेषज्ञ ३० विद्वानों के सहयोग से चल रही उनकी खोज का कार्य जिस दिन पूरा 
हो जायेगा उस दिन वह आर्यों के विदेशी आक्रान्ता होने की मान्यता को जड़ से 
उखाड़ फेंकेंगे । 

सन्‌ १६६० में सर्वप्रथम डा० फ़तहसिह ने सिन्धु लिपि को सफलतापूर्वक पढ़ा 
था। उस समय तक उन्होंने लगभग ढाई हज़ार मुद्रायें पढ़ ली थीं जिनके आधार 
पर “राजस्थान प्राच्य विद्या प्रतिष्ठान! जोधपुर से प्रकाशित पत्रिका 'स्वाहा' में 
उन्होंने कई लेख लिखे थे । डा० फ़तहसिह की खोज पर आधारित एक लेख डा० 


१. (शा. ए5॥ाए 50774 ज़व्वत्थाददवा, हर पत8१ ० 6 #ाएा- 
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हड़प्पा व वैदिक सभ्यता ११७ 


पद्मधर पाठक ने 'हिन्दुस्तान टाइम्स' में उनके समर्थन में लिखा था । इसके बाद 
इसी पत्र में कैम्ब्रिज के डाक्टर अल्विन ने सम्पादक के नाम पत्र लिखकर उनको 
सावधान किया था कि डाक्टर सिंह की खोज से तो एक दिन आये और द्रविड़ 
सभ्यता का भेद ही मिट जायेगा। 

स्वामी दयानन्द सरस्वती ने सन्‌ १८७४ में 'सत्यार्थप्रकाश' में लिखा था-- 
“किसी संस्कृत ग्रन्थ वा इतिहास में नहीं लिखा कि आये लोग ईरान से आये और 
यहाँ के जंगलियों से लड़कर, जय पाके, उन्हें निकाल के इस देश के राजा हुए। 
पुन: विदेशियों का लेख कंसे माननीय हो सकता है ? “-सत्याथेंप्रकाश, समुल्लास ८ 

विदेशी होते हुए भी म्यूर ने स्वामी दयानन्द के मत की पुष्टि की । उनके 
शब्दों को हम पहले ही उद्धत कर चुके हैं। इसी मत का बलपूर्वक समरथन विशव- 
विख्यात इतिहासवेत्ता एलफ़िस्टन ने इन शब्दों में किया--- ''यह निश्चित है कि न 
मनुस्मृति में, न वेदों में और न मनुस्मृति से प्राचीन किसी अन्य संस्कृत ग्रन्ध में 
(भारत में आने से पूर्व) आरयों के भारत से बाहर अन्य किसी देद में रहने का 
उल्लेख है |! 

इतना ही नहीं, मिस्र, बैबिलोनिया, सीरिया, चीन, यूनान और अरब के 
किसी भी पुराने इतिहासकार ने इस बात का संकेत नहीं किया कि भारत में आर्य 
लोग कहीं बाहर से आकर बसे थे। 


१. िशातवहशा गा ॥6 2006 ० 'शैक्राप, ॥0 वी ॥6 १९७४४, ॥07 ॥ शाए 
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आये और द्रविड़ 


सामान्य लोगों को सम्न्नमित करने के उद्देश्य से आर्य-द्रविड़ जातियों के 
सिद्धान्त की कल्पना लण्डन की रायल एशियाटिक सोसायटी के बन्द कमरे में ६ 
अप्रैल, १८६६ की सभा में की गईं। उस सभा का विवरण इस प्रकार है-- 

“राइट आनरेबल वाइकाउंट स्ट्रॉगफ़ोल्ड ( (७४5०0ण॥ 500॥९४0०0) की 
अध्यक्षता में मिस्टर एडवर्ड टामस ने चौथे शीर्षक के अन्तर्गत चर्चा का प्रारम्भ 
करते हुए कहा--'आक्सस नदी से आयेन आक्रामकों की लहरें भरियानिया प्रान्त 
तथा हिन्दुकुश मार्ग से नीचे उतरीं । प्रथम पंजाब में पहुँचे, तदनन्तर उन्होंने 
सरस्वती नदी के किनारे ब्राह्मण संस्थायें बनाई और तक्षशिला में जाकर संस्कृत 
व्याकरण रचा । जो वर्णमाला उन्होंने अरियानी प्रान्त में पणि (फ़िनीशियन ) 
लोगों से प्राप्त की थी उसका विस्तार करने में उन्हें भोजपत्रों की प्राप्ति से बहुत 
सहायता मिली । बाद में यह लिपि उत्तर भारत के राज्य में चलती रही। जब 
उसे अधिक प्रगल्भ और योग्य स्थानीय पाली लिपि ने जीत लिया, जैसा कि अशोक 
के शिलालेखों तथा लाट लेखों से सिद्ध होता है, और जिससे ईसा पूर्व २५० के 
समय की लिपि भारतीय उपखण्ड में प्रस्थापित हुई तो आये लोग अपनी भाषा के 
लिए कोई लिपि न खोज सके। तब वे जिस प्रान्त के सम्पक में आये उसी की 
लिपि से उन्होंने अपना काम चलाया। इस प्रकार पुरानी संस्कृत के स्थान पर नई 
संस्कृत आई। उसके लिए उन्होंने देवनागरी लिपि बनाई जो पूर्व में तुराणी उप- 
भाषाओं की मूल लिपि थी ।””' 

वस्तुतः यह सिद्धान्त कल्पना का खेलमात्र है और गत शताब्दी के साहित्य 
अथवा पुरातत्त्वीय उपलब्धियों में उसके लिए कोई ठोस साक्ष्य नहीं मिली है। 

जब सिन्धु घाटी की सम्यता का उत्खनन हुआ तब जॉन माशंल ने लिखा 
कि सिन्धु घाटी की सम्यता का विनाश आक्रान्ता आर्योंने ही किया होगा जो 


१. अगस्त्य : भारतीय इतिहास तथा कालक्रम का अत्यधिक विपर्यास, नागपुर | 
रायल एशियाटिक सोसायटी जनेल, लण्डन, नयी मालिका ५, पाद टिप्पणी, 
पृष्ठ ४२०। 


आये और द्रविड ११६ 


मैक्समूलर के अनुसार ईसा पूर्व १५०० के आसपास हुआ। पर मार्शल की मान्यता 
है कि मोहनजोदड़ो पर आयों का आक्रमण ईसा पूर्व ३२०० और २७०० के बीच 
हुआ होगा । और सिन्धु सभ्यता की भाषा का संस्कृत से सम्बन्ध मानना ठीक नहीं 
होगा । (पृष्ठ १०४) ; सिनन्‍्धु सभ्यता आर्यों से पूर्वकालीन है। सम्भव है, वहाँ 
एक से अधिक भाषायें रही हों जिनमें से एक द्रविड़ भी हो सकती है। पहला 
कारण यह है कि आरयों से पहले सारे उत्तर भारत में द्रविड़ बसे थे और वे वही 
लोग थे जिनके पास सिन्धु सम्यता जैसी प्रगत सम्यता हो सकती थी। दूसरा कारण 
यह है कि सिन्धु घाटी के पास ही बिलोचिस्तान में बाहुई समाज था जिसने आये- 
पूरवंकाल से द्रविड़ी भाषा का द्वीप सेभाल रक्खा था--उस समय से जब द्रविड़ी 
यहाँ की सामान्य भाषा रही होगी । तीसरा यह कि द्रविड़ी भाषा संहिलष्टं भाषा 
है, जैसी सुमेरी भाषा थी और सुमेरियों का सिन्धु धाटी से बहुत सम्बन्ध था ।”* 

इसी सूत्र को पकड़कर हेनरी हेरास ने १६४३ में दावा किया कि उन्होंने 
सिन्धु लेख पढ़ लिये हैं ओर उनकी भाषा द्रविड़-तमिल है। इनके मतानुसार भी 
जहाँ की भाषाओं में कुछ तमिल सदृश शब्द उपलब्ध हैं, वह द्रविड़ों का मूल देश 
« है। बाहुई भाषा का बिलोचिस्तान में अड्डा है। पर इस तक के लिए अभी तक 
कोई ठोस सबूत नहीं मिला है। यह भी तो हो सकता है कि तमिल प्रवासी 
तमिलनाडु से बाहर फैले हों । 
.. दक्षिण भारतीयों को अलग इकाई मानने की कल्पना का आरस्भ ईसवी सन्‌ 
१७०० के आस-पास फ़ांदर बार्थलोम्य जिगेलवर्ग ने किया । उसकी पुष्टि आय॑ 
जाति की कल्पना के जनक एडवर्ड टामस ने १८६६ में की । परन्तु उसे द्रविड़ शब्द 
नहीं सूझा था। १५० वर्षों में द्रविड़ भाषा या वंश के अस्तित्व का कोई प्रभाण 
नहीं मिला । यह शब्द भाषाशास्त्रियों की सृष्टि है। परन्तु इससे तमिल लोगों में 
पृथकता की भावना को उभारने में बड़ी सफलता मिली है। 

सन्‌ १८१४ में जन्मे डा० काल्डवेल तथा १८१६ में जन्मे फ़ादर बेस्छी ने 
आयंभाषाओं से अलग द्रविड़ भाषा का व्याकरण तैयार करके द्रविड़ात्मकता के 
आधार का निर्माण किया और रेवरण्ड जी० यू० पोप, हा गेन हुल्त्श, ज्यूलस ब्लाक 
से लेकर फ़ादर हेरास तक मिदनरियों ने उस आधार को सुदृढ़ किया। दाक्षिणात्यों 
के दिमाग में उन्होंने यह भी अच्छी तरह बिठा दिया कि उत्तर वाले हिन्दी भाषी 
लोग तुम्हारे परम्परागत ञत्रु हैं जिन्होंने तुम पर अनेक तरह के अत्याचार करके 
तुम्हें दक्षिण की ओर घकेल दिया । 

एडवर्ड टामस ने ही १८६६ में कहा था कि हो सकता है कि ब्राह्मी लिपि का 
निर्माण द्रविड़ लोगों ने ही किया हो जो सारे भारत में फैले हुए थे और बाद में 
आरयों ने उसे स्वीकार कर लिया हो । के० एस० रामचन्द्रन ने लिखा कि एडवर्ड 


१. मोहनजोदड़ो एण्ड इण्डस वैली सिविलिज़ेदन, पृष्ठ ४२। 


१२० आर्यों का आदिदेश और उनकी सम्यता 


टामस और उसके सहयोगियों ने इस बात का बलपूर्बक प्रचार किया किब्राह्मी का 
उद्भव द्रविड़ों से हुआ। परन्तु अब अधिकतर विद्वान्‌ इससे सहमत नहीं हैं क्योंकि- 

१. स्वयं द्रविड़ों का मूल स्थान विवाद का विषय है । 

२. ब्राह्मी के सबसे प्राचीन तथा महत्त्वपूर्ण लेख उत्तर भारत में ही मिले हैं। 

३. तमिल तथा ब्राह्मी वर्णों की ध्वन्यात्मक रचना एकरूप नहीं है।' 

वस्तुतः भारतीयों में भेद डालने का षड्यन्त्र प्राय: ईसाई पादरियों ने रचा । 
पाइचात्य आक्रान्त सैनिक आक्रमण से पहले पादरियों को भेजते थे जो प्रारम्भ में 
उन्हें धरती पर पेर रखने और तत्पश्चात्‌ पैर जमाये रखने में सहायक सिद्ध होते 
थे। इसी कारण सन्‌ १८७६ में बम्बई के गवर्मत लाडड री ने प्रिंस आफ़ वेल्स के 
सामने ईसाई मिश्नरियों के शिष्टमण्डल को प्रस्तुत करते हुए कहा था --“जितना 
काम आपके सिपाही, जज, गवनर आदि सब मिलकर कर रहे हैं उससे कहीं अधिक 
थे पादरी लोग कर रहे हैं।”* सन्‌ १८५६ में काल्डवेल ने भाषा शास्त्र के निमित्त 
से '007रएशराएड फा0089 रण धार ञ4ए१वशा ण॒ 50णा फतवा 
]9780282८७” नामक पुस्तक लिखी। यह पहले ईसाई पादरी था जिसने द्रविड़ 
शब्द गढ़कर इस शरारत का सूत्रपात किया। बाद में यह शब्द दक्षिण की भाषा 
तथा वहाँ के लोगों के लिए प्रचलित हो गया। यद्यपि बाद में दूसरे भाषाशास्त्री 
जाजें ग्रीयरसन ने स्पष्ट किया कि “यह द्रविड़ शब्द स्वयं संस्कृत शब्द 'द्रमिल' 
(9009) अथवा 'दमिल' (00778) का बिगड़ा रूप है और केवल तामिल 
के लिए प्रयुक्त होता है।” कालान्‍्तर में यह दबा हुआ सत्य, शायद भूल से, स्वयं 
काल्डवेल भी इन शब्दों में व्यक्त कर बँठा--- यह (द्रविड़) शब्द असल में तमिल 
है और केवल तमिल लोगों तक सीमित है | '-वही, सं० २, पृष्ठ ५-७ 

जब द्रविड़ भाषा का नाम गढ़ लिया गया तो द्रविड़ नामक जाति भी खड़ी 
करनी पड़ी । परन्तु सर जाजं कंम्पबेल नामक नृवंदवेज्ञानिक (8॥70/०ट्वां&) 
ने उसके किये धरे पर पानी फेर दिया। उसने लिखा कि “नृवंशशास्त्र के आधार 
पर उत्तर और दक्षिण के समाज में कोई विशेष भेद नहीं है ।' *' द्रविड़ नाम की 
कोई जाति नहीं है। निस्सन्देह दक्षिण भारत के लोग शारीरिक गठन, रीति- 
रिवाज और प्रचार-व्यवहार में केवल एक आरयंसमाज है।? 


१. प॥6 0मंशा णी छाध्वाएं 8णाए। : 0. 7. ए0७0॥04॥05, 00, 
979, 0१प०८ांगा, ए?. ऊा#ऊ - 22. 

२. ॥6एथ्ार तणाए वात एण6 गिशा 20008९ टांशीक्ा5, 50]0ी258, 
]०१९९४ भाव 80एशगण$ ए0०प्रा 87089 ॥88 गा6. 
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आये और द्रविड़ १२१ 


उन्हीं दिनों श्री ग्रोवर ने दक्षिण भारत के लोक गीतों पर एक पुस्तक '7707 
8088 ० $0एाता। 7079' लिखकर उसमें तथाकथित द्रविड़ों को आये सिद्ध 
किया । खिसियानी बिल्ली की तरह काल्डवेल खम्भा नोचते रहे। परन्तु विदव- 
विख्यात इतिहासविद्‌ श्री बाशम (४. .. 885/0॥) ने अपने एक लेख में "80776 
एशीएलांगाड 0 479५8॥8 ध0 7979५809885' में जो लिखा उसने इस विवाद 
को समाप्त-सा कर दिया । उसने लिखा---/इतिहास लेखकों ने मोहनजोदड़ो और 
हड़प्पा को द्रावड़ कहा है। परन्तु मोहनजोदड़ों में देखी गई कई धाभिक बातें 
दक्षिण भारत की विशेष नहीं हैं, न ही दोनों की खोपड़ियाँ एक दूसरे से भिन्‍न हैं। 
इसलिए न कोई भार्य जाति है और न द्राविड़। और हम भी ऐसा ही मानते हैं कि 
केवल एक मनुष्य जाति है।* 

“आस्ट्रेलिया के आदिवासियों और दक्षिण भारत के तथाकथित द्वविड़ों के 
बहुत से रीति-रिवाजों में समानता है ।”* यदि आस्ट्रेलिया के निवासी आये हैं तो 
उनके समान रीति-रिवाज वाले द्राविड़ लोग आय॑ क्‍यों नहीं ? 

४. सितम्बर १९७७ को संसद में राष्ट्रपति द्वारा मनोनीत सदस्य सर फ्रेंक 
एन्थोनी ने माँग की थी कि भारतीय संविधान के आठवें परिशिष्ट में परिगणित 
भारतीय भाषाओं की सूची में से संस्कृत को निकाल देना चाहिए, क्‍योंकि यह 
विदेशी आकान्ता आर्यों द्वारा इस देश में लाई गई विदेशी भाषा है।* 

पुन: २३ फ़रवरी १६७८ को द्वरमुक सदस्य के० लक्ष्मणन ने राज्यसभा में माँग 
की कि (अन्तरिक्ष में छोड़े गये प्रथम) भारतीय उपग्रह का नाम “आयेभट्ट' नहीं 
रकक्‍्खा जाना चाहिए था, क्योंकि यह विदेशी नाम है। स्पष्ट है कि संस्कृत के विरोध 
के मूल में उसका आर्यों की भाषा होना और आर्यों के विदेशी होने के मूल में उनके 
विदेशी आक्रान्ता होने की भ्रान्त धारणा का होना है। 

वास्तव में संस्कृत आरयंबहुल समझे जाने वाले उत्तर भारतीयों की ही भाषा 


॥9665 ए9906 ज्राक्षा 085श7॥9 50पएक्षा्प ए९ ०:एाभाए2॥6 (३५7 
गिर व&ाहप्र ण्‌ एश्लाग्राट४९. . . छिपा 00व08 ४ ॥6 9९०0]6 ए९ ४९९ ॥0 
॥9028] छा॥ा286 ए ्प्रा65, .. ॥9898 70 00फ7॥4 (॥6850760॥ 
$0269५ |॥ ॥5 घापटाप्रार, ॥5 परक्षा॥ाल्ष$ का ॥8 898 रात ोधाए- 
गंणा$ 8 था 4वजशा 5006४6ए-४07060:29 ण पात9, ९. ]5 

१. एशरशाल 48 ॥0 प्थशा 7806 भा0त ॥0 9ए940ीशा 7806९.--- छ7॥6ह॥॥, 
ग्राइआ7०6 ० पला४0709] ॥१९४६६४४०॥, ७0795, 963, 9. 225. 

२. 00ला9]967/ :99एशतका ह]छशआढा5$ गा फा0ीक्षा (एप्रापा९,?, 97. 

३. 525) 8॥070 986 666९० ॥०॥ ॥6 ॥ इटाश्ता!6 0 पाता 5 
एणाई#एाणा, ए९९४प5९ व 78 & [ण6870 [0820426 0970प९॥# ६0 08 
००प्राए ए७ए 0णिशछ॑शा 0605, 06 /५६॥5. 

-+-+गवाक्ाा छएफईा68$, 906॥॥, 5.9.77. 


१२२ आया का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


नहीं है । आज संस्क्ृत के उच्चकोटि के विद्वान्‌ जितने दक्षिण भारत में हैं उतने 
शायद उत्तर भारत में नहीं । एक-एक अक्षर और एक-एक मात्रा को ध्यान में 
रखकर वेदों के शुद्ध रूप को जानने वाले दक्षिण भारत के तथाकथित अनाय॑-द्राविड़ 
ब्राह्मण ही मिलेंगे। यहाँ ब्राह्मण भी द्वाविड़ होता है । समय बीतने के साथ जलवायु 
के भेद अथवा भौगोलिक अवरोध के कारण आदान-प्रदान के अवसरों में कमी 
हो जाने से कई रीति-रिवाज बदल जाते हैं। तो क्या इससे जातियाँ बदल 
जाती हैं। 

कहा जाता है कि आर्यों के भारत प्रवेश से पूर्व भारत में जो द्राविड़ सम्यता 
विद्यमान थी अब ईराक और भूमष्यसागर के तट पर विद्यमान प्राचीन सभ्यता 
या यूरोप की आइबीरियन सभ्यता के समकक्ष थी | इसे संसार की मूलभूत सभ्यता 
कहा जाता है। आये लोग इस सभ्यता के साथ आक्रान्ता के रूप में सम्पर्क में आये। 
जिस प्रकार यूरोप में ग्रीक, लेटिन आदि प्राचीन आय जातियों ने आक्रमण कर 
आइबीरियन सम्यता को ध्वस्त किया और जैसे हृत्ती (या हित्ताइत), मित्तनी 
आदि जातियों ने पश्चिमी एशिया की मूल सम्यता का नाश किया, वैसे ही भारत 
में आये आक्रान्ताओं ने द्रविड़ सभ्यता को परास्त किया। ये ग्रीक, लेटिन, हत्ती, 
मित्तनी, भारतीय आय॑ आदि सब एक विशाल आय॑ जाति की ही विविध श्ाखायें 
थीं जो अनेक धाराओं में प्रवाहित होकर प्राचीनतम सभ्यताओं के क्षेत्र में प्रविष्ट 
हुईं | यूरोप में ग्रीक और लेटिन लोगों से पहले भी केल्टिक जाति के रूप में आय॑ 
जाति की एक धारा प्रवेश कर चुकी थी। भारत में भी आर्यों का प्रवेश अनेक 
घाराओं में हुआ | डाक्टर हान॑ली के अनुसार आये लोग भारत में दो धाराओं में 
आये । पहली धारा उत्तर-पश्चिम की ओर से प्रविष्ट होकर भारत के मध्य देश 
(गंगा-यमुना का क्षेत्र) तक चली गई । आयों की दूसरी धारा ने मध्य हिमालय 
(किन्नर देश, गढ़वाल और कूर्मांचल) के रास्ते भारत में प्रवेश किया और अपने 
से पहले बसे हुए आर्यों को पूर्व, पश्चिम और दक्षिण की ओर धकेल दिया । 

वस्तुतः इनमें से बहुत-सी स्थापनायें कल्पनाप्रसृत होने से अटकल, अनुमान, 
सम्भाव्यता आदि पर आधारित हैं। आर्यों ने अपने इतिहास में कहीं इस 
बात का संकेत नहीं किया कि वे कहीं बाहर से आकर भारत में बसे । आरयों को 
विदेशी सिद्ध करने का प्रयास करने वालों में मिस्टर म्यूर का महत्त्वपूर्ण स्थान 
है। वर्षों तक आये साहित्य को उलटने-पलटने के बाद उन्हें लिखना-पड़ा--- 
“जहाँ तक मुझे ज्ञात है, संस्कृत के किसी ग्रन्थ में, यहाँ तक कि प्राची नतम साहित्य 
में भी, आयों के विदेशी होने का संकेत नहीं मिलता ।”' वास्तव में आयों की 
है गत हे धक्ाध्रत 00078, 70 ९एशा 6 
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किसी भी शाखा ने कहीं इस बात का संकेत नहीं किया कि हमारा एक दल भारत की 
ओर गया। आर्यों के साहित्य से न सही, तथाकथित मूल निवासियों की किसी 
कथा से भी यह सिद्ध नहीं होता किआर्य लोग कहीं बाहर से आये और उन्हें मार- 
पीटकर अपने घर से खदेड़ दिया। पाइचात्य मतानुसार जिन आरयों ने ऋग्वेद 
जैसा महान्‌ ग्रन्थ लिखा, उन्होंने उसमें अपनी इतनी भारी विजय का कहीं उल्लेख 
नहीं किया । संसार में कौन ऐसी समय जाति है जिसने अपनी विजय गाथा न 
लिखी हो । यदि लंका विजय का उल्लेख रामायण में और पाण्डवों की विजय का 
उल्लेख महाभारत (जिसका मूल नाम ही “जय' था) में यहाँ के कवि कर सकते 
थे तो आर्यो ने यहाँ के तथाकथित आदिवासियों पर अपनी महान्‌ विजय का 
उल्लेख अपने ग्रन्थों में क्यों नहीं किया ? किसी भी सुसभ्य जाति के लिए सैकड़ों- 
हज़ारों वर्षो में भी स्वदेश को भूलना सम्भव नहीं। यह॒दी जाति इसका जीता- 
जागता उदाहरण है। दो-ढाई हज़ार वर्ष पूर्व उन्हें अपने देश से निर्वासित होना 
पड़ा था और वे सारे संसार में बिखरकर रह गये थे । परन्तु एक दिन के लिए भी वे 
अपने देश को नहीं भूल पाये और अवसर मिलते ही उनमें से अधिकतर अपने घर 
लौट आये और अपना स्वतन्त्र राज्य स्थापित करने में सफल हुए। आज उनकी 
गिनती संसार के शक्तिशाली राष्ट्रों में की जाती है। यदि आये लोग किन्हीं 
विशेष परिस्थितियों में अपना घर छोड़कर भारत में आये होते तो यह कैसे हो 
सकता था कि वे उसका नाम तक भूल जाते। किन्तु प्राचीन साहित्य में ही नहीं, 
अनुश्ुतियों तक में कहीं उसकी चर्चा सुनने में नहीं आती । सच तो यह है कि न 
आय बाहर से आये और न उन्होंने यहाँ के तथाकथित मूल निवासियों को यहाँ से 
खदेड़ा । यह कहना पाइचात्यों की एक कूटनीतिक चाल थी। यदि आर्यों से पहले 
कोल और द्रविड़ यहाँ के मूल निवासी होते तो उनकी भाषा में इस देश का कुछ 
नाम अवश्य रहा होता । पर तथाकथित अनार्यों (द्रविड़ों अथवा दासों-- 
दस्युओं ) की भाषा में आर्यावत्त, ब्रह्मावत्ते या भारतवर्ष से पहले इस देश का कोई 
नाम नहीं मिलता । इससे तो यह बात बिल्कुल उड़ जाती है कि आर्यो से पूर्व 
यहाँ कोल, द्रविड़ आदि कोई और लोग रहा करते थे, क्योंकि जहाँ कहीं भी 
मनुष्यों का वास होता है उस भूखण्ड को किसी न किसी नाम से अवश्य जाना 
जाता है। 

कुछ समय से पढ़े-लिखे कुछ तथाकथित द्रविड़ों ने अपना कुछ इतिहास लिखना 
प्ररम्भ किया है। परन्तु उन्होंने अपना इतिहास किन्‍्हीं अनाय॑ नामों से प्रारम्भ 
न करके अगस्त्य तथा कण्व आदि ऋषियों के चरित्र से आरम्भ किया है। अगस्त्य 
और कण्व आदि निस्सन्देह आय॑ नाम हैं और इन नामों का मूल वेद में है, क्योंकि 
प्राचीन काल में लोग अपने नाम वेद में आये शब्दों को पसन्द करके उनके अनुकरण 
पर रखते थे। इन नामों के वैदिक --वेदमुलक होने से द्वबिड़ों के पृवंज भी आये 
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सिद्ध होते हैं और वही यहाँ के मूल निवासी ठहरते हैं। 'वेदिक सम्पत्ति! के लेखक 
रघुनन्दन शर्मा ने लिखा है--“इस विषय में एक द्रविड़ मद्रास से लिखते हैं कि 
द्रविड़ों की भाषा, रूप, विश्वास, धर्म और इतिहास से मुझे पूर्ण विश्वास हो गया 
है कि वे लोग लगभग ५०० वर्ष ईसा पूर्व पदिचमी एशिया के समुद्र पार से यहाँ 
आये ।” यह द्रविड़ जाति के एक पढ़े-लिखे आधुनिक विद्वान्‌ की राय है। महात्मा 
बुद्ध का प्रादुर्भाव १८०० वर्ष ईसा पूर्व में हुआ था। उस समय से हज़ारों वर्ष पूर्व 
आर्यों के यहाँ रहने का प्रमाण उपलब्ध है। उपयुक्‍त विद्वान के इस लेख के अनुसार 
कि द्रविड़ लोग ईसवी सन्‌ से ५०० वर्ष पूर्व यहाँ आये, उनसे पूर्व यहाँ आयों का 
होना स्वतः सिद्ध है । 

चन्दन और कपूर दोनों मद्रास की पेदावार होते हुए भी इन दोनों का ताम 
द्रविड़ों की भाषा में नहीं है। वे 'चन्दन” को “'मण्छीगन्धरम्‌' और “कपूर को 
'करप्पू' कहते हैं। 'मज्छी', मठजु दब्द का और “गन्धम्‌” सुगन्ध का अनुवाद है। 

अच्छी गन्ध वाला होने से चन्दन का नाम “मज्छोगन्धम्‌' रक्खा गया। इसी प्रकार 

“'करप्पू” कर्पूर का अपश्रंश है । हम देखते हैं कि चन्दन और कर्पूर आर्यों की तीनों 
शाखाओं में पाये जाते हैं। चन्दन को संस्कृत में चन्दत, फ़ारसी में सन्दल और 
अंग्रेज़ी में सेण्डल कहते हैं । इसी तरह कपूर को संस्कृत में कर्पूर, फ़ारसी में काफ़ूर 
और अंग्रेज़ी में कंम्फ़र कहते हैं। इससे स्पष्ट है कि द्रविड़ों से पहले आरयों को इन 
पदार्थों और इनके नामों की जानकारी थी। कालान्तर में द्रविड़ों ने अपनी भाषा 
में (जो मूलतः संस्कृत ही थी ) इन नामों की नक़ल की । अत: मद्रास में भी द्वविड़ों 
से पूर्व आर्यों का होना सिद्ध है। 

भारत की लोकसभा के अध्यक्ष तथा दाक्षिणात्य विद्वान्‌ श्री अतन्तशयनम्‌ 
आयंगर ने लिखा है कि आन्ध्र के लोग प्रारम्भ से ही अपने आपको आर्यों से 
निःसृत मानते आये हैं और अपनी लिपि, भाषा, साहित्य, धर्म, कला और विज्ञान 
की दृष्टि से उनका निकट सम्बन्ध रहा है ।' 

इसी प्रकार संस्कृत के प्रसिद्ध विद्वान्‌ श्रीकण्ठ शास्त्री का कथन है कि द्राविड़ 
भाषाओं का उद्गम भारत के बाहर नहीं खोजा जा सकता। जैसे इटली की भाषा 
लेटित से नि:सृत है, वेसे ही द्राविड़ भाषाओं का आयंभाषा से विकसित होना 
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सिद्ध किया जा सकता है।"* 

नेसफ़ील्ड ने स्पष्ट घोषणा की कि भारत के लोगों को आयों और आदिवासियों 
के रूप में विभकत करने की कल्पना बिल्कुल आधुनिक है।* 

अमरीकी मानवज्ञास्त्र निष्णात (७॥॥70700850) डा० मिल्टन सिंगर, 
तथा भारत के सुप्रसिद्ध इतिहासवेत्ता प्रो० के० ए० नीलकण्ठ शास्त्री ने समवेत 
स्वर में कहा है कि आर्य और द्रविड़ विवाद का कोई वैज्ञानिक आधार नहीं है ।* 

योगिराज अरविन्द का कहना है--“इस प्रकार के (भारत पर आर्यों के ) 
आक्रमण का वास्तव में कहीं उल्लेख नहीं मिलता। आर्यों तथा अनार्यों के बीच 
विवाद को, जिसको आधार मानकर इतना कुछ कहा जाता है, दो संस्क्ृतियों का 
विवाद तो भले ही कह दिया जाये, दो जातियों का विवाद नहीं कहा जा 
सकता ।” 

मक्समूलर को भी स्वीकार करना पड़ा--"यदि संस्कृत को मृत भाषा भी 
मान लिया जाये, जैसी कि वह है नहीं, तो भी आर्य और द्रविड़ दोनों सहित सब 
जीवित भाषाओं का प्राण और आत्मा संस्कृत है। संस्कृत का सामान्य ज्ञान 
रखने वाला भी तमिल सहित भारत की कोई भी भाषा आसानी से समझ सकता 
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टामस बरो जैसे पुरातत्त्ववेत्ता का दावा है कि आयों के भारत पर आक्रमण 
का न कहीं इतिहास में उल्लेख मिलता है और न इसे पुरातत्त्व की सहायता से सिद्ध 
किया जा सकता है।* 


आये ओर द्राबिड़ भाषायें 


दक्षिण की मुख्य भाषायें तेलगू, कन्नड़, मलयालम और तमिल हैं। सामूहिक 
रूप से इन्हीं को द्वाविड़ भाषाएँ कहा जाता है। अपने राजनीतिक स्वार्थों की 
सिद्धचथ पाइ्चात्य लेखकों ने यह प्रचारित कर रक्खा है कि भारत के मूल निवासी 
द्रविड़ों की भाषाओं का आर्यों की संस्कृत से कोई सम्बन्ध नहीं है। उत्तर और 
दक्षिण के लोगों, आरयों और द्रबिड़ों अथवा ब्राह्मणों और ब्राह्मणेतरों में परस्पर 
विरोध व विद्वेष की भावता को उभारने के मूल में 'फूट डालो और राज्य करो' 
(0५06 ७॥0 770) की नीति काम करती रही। परन्तु वास्तव में संस्कृत 
भारत की सभी भाषाओं की जननी है। कुछ भाषाओं में तो संस्क्ृत के तत्सम और 
तद्भव शब्द इतनी प्रचुरता से पाये जाते हैं कि उनके संस्कृत ही होने का भ्रम हो 
जाता है। उदाहरणाथ्थ हम यहाँ अपने दोनों राष्ट्रगीतों की कुछ पंक्तियाँ प्रस्तुत 
करते हैं--- 

१--वन्दे मातरम । 

सुजलां सुफलां मलयज शीतलां, शस्यश्यामलां, शुअज्योत्स्तां पुलकित 
यामिनीं, फुल्लकुसुमित द्रमदलशोभिनीं सुहासितीं सुमघुरभाषिणीं सुखदां वरदां 
मातरम्‌ । 
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२--जनगणमन अधिनायक जय है भारत भाग्य विधाता । 
तव शुभ नामे जागे तव शुभ आशिष मांगे गाहे तव जय गाथा । 
जनगण मंगल दायक जय हे भारत भाग्य विधाता । 
ये दोनों गीत बंगला के हैं, किन्तु प्रायः लोग इन्हें संस्कृत के गीत समझते 
हैं । 
भारतीय लोकसभा के तत्कालीन उपाध्यक्ष (कालान्तर में अध्यक्ष ) तमिल- 
भाषी श्री अनन्तशयनम्‌ आयंगर ने ११ दिसम्बर, १६५३ को दिल्‍ली विश्वविद्यालय 
में संस्कृत परिषद्‌ का उद्घाटन करते हुए कहा था--“संस्कृत सब भारतीय 
भाषाओं का स्रोत है। सब भारतीय भाषायें संस्कृत से नि:सृत हैं। बंगला और 
तेलगू में ७५ प्रतिशत और मलयालम में ६० प्रतिशत संस्कृत के शब्द पाये जाते हैं। 
इतना अवश्य है कि कहीं-कहीं संस्कृत के शब्दों को कुछ अन्तर के साथ ले लिया 
गया है ।*” पुनः हमारी उपस्थिति में दिल्‍ली पब्लिक लायब्रेरी में सम्पन्त इन्द्रप्रस्थीय 
संस्कृत परिषद्‌ की सभा में भाषण देते हुए श्री आयंगर ने कहा कि तेलगू में ७५ 
प्रतिशत, कनन्‍्नड़ में ५० प्रतिशत, मलयालम में ६० प्रतिशत और तमिल में ५० 
प्रतिशत दब्द संस्कृत के हैं। 


तेलगू और संस्कृत 
भतृहरि का एक इलोक है-- 
दान भोगो नाश: तिल्नो गतयों भवन्ति वित्तस्थ । 
यो न ददाति न भुंक्ते तस्य तृतीया गतिभंवति॥ 
इस इलोक का तेलगू रूपान्तर इस प्रकार है-- 
दानमु भोगमु ताशमु हुनिकतो मुडुगतल्य भुवि धनमुनकम्‌। 
दानमु भोगसु निरुगने दीननि धनमुनक गति तृतीयमे पोसगुन ॥ 
इस पद्म में दान, भोग, नाश, धन, मुवि, गति तथा तृतीय विश्ुद्ध संस्कृत के 
शब्द हैं। तेलगू का एक अन्य उदाहरण प्रस्तुत है-- 
सदा शिवं शिखाग्रमध्ये प्रणव मूल ज्योति। 
हृदयपुण्डरीकममलं नित्यं परं॑ ज्योति॥ 
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अंगुष्टमात्र परमपुरुष दिव्य परं ज्योति। 
श्ृज्धमध्ये शुंशुमार नित्य परं ज्योति॥ 
वासना क्षयादि त्रिग्रुणातीत नीलं ज्योति। 
सासिरारू जल ज्योति साम्ब शिवस्वरूपा॥ 
मात्रिका क्षराग्ररामतारकाग्नितेजसे । 
नित्य मद्भलाहुमृल प्रणव मन्त्र स्वरूपिणे॥ 
इन पद्यों --७ पंक्तियों में-“-३२ शब्द संस्कृत के हैं। आन्भध्रभाषा के महा- 
भारत तथा अन्य ग्रन्थों में कम से कम ७४ प्रतिशत संस्कृत के शब्द हैं, यह कहने में 
कुछ भी अत्युक्ति नहीं है। जिस भाषा में इतने अधिक संस्कृत के शब्द हों, उसके 
विषय में यह कहना कि द्राविड़ भाषा होने से वह आर्यों की भाषा संस्क्ृत से सबंधा 
भिन्‍न है, कितना बड़ा मिथ्या कथन है ! इन भाषाओं से अनभिज्ञ होने के कारण 
उत्तर भारत के विद्वान्‌ तक इस बात पर विश्वास कर लेते हैं कि द्राविड़ भाषाओं 
का संस्कृत से कोई सम्बन्ध नहीं है । 


कननड़ और संस्कृत 

उत्तरादि मठ के अध्यक्ष स्वामी श्री सत्यध्यानक्ृत 'अद्वेतमत विचार' पुस्तक 
से कन्नड़ भाषा का एक उद्ध रण यहाँ उदाह रणार्थ प्रस्तुत है-- 

ई जगत्तिनल्लि सवंदा सुखवे नमगागलि दुःखव्‌ स्वल्पवाद वेडेन्द्रु सर्वरिन्दल्‌ 
प्राथ्यंमानवाद सुखबु जीवन स्वरूपवा गिददरु अद रमेले प्रकृतिरूपवाद बन्ध (आवरण) 
““*अनुभविसुव जीवर दुःखनिवृत्तिगोस्कर श्रवणमनननिदिध्यासनादि साधनगलच्नु 
उपदेशिसुव वेदगल उपदेशानुसारवागि''माहात्म्य ज्ञान पूवंकवाद स्नेहरूपवाद 
भक्तिमन्नु माडिआ परमात्मन प्रसादवन्नु ***। 

इस छोटे से सन्दर्भ में ३४ शब्द संस्कृत के हैं। इसी प्रकार कन्लड़ के प्रायः 
सभी ग्रन्थों में ६५ से ७० प्रतिशत तक संस्कृत के तत्सम व तद्भव शब्द पाये जाते 
हैं। ऐसी स्थिति में द्रविड़ के नाम पर कन्‍नड़ को आर्येतर भाषा कैसे कहा जा 
सकता है ? 


मलयालम ओर संस्कृत 
मलयालम भाषा में तो संस्कृत के शब्द तेलगू और कन्नड़ से भी अधिक हैं। 
उदाहरणरूप मलयालम के महाकवि बलल्‍लातोल की कविताओं में से एक अंश 
प्रस्तुत है-- 
गीतावक्कु मातावाय भूपिये दृढमितु मतिरि योह कर्मयोगिये प्रसविककु । 
हिमवद्‌ विन्ध्याचल मध्यदेशत्ते काणू शममे शीलच्चे सुवितम्‌ सिहत्तिने ॥ 
गगापारोलुकुन्न नाहिले शरिविकनत्र मंगलम्‌ कायकुम्‌ कल्पपादप मुण्टायूस्त 
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नमस्ते गतवर्ष । नमस्ते दुराधषं नमस्ते सुमहात्मन्‌ । नमस्ते जगदगुरो ॥ 

इस छोटे से पद्म में गीत, भूमि, मत्ति, कर्मयोगी, प्रसव, हिमवद्‌, विन्ध्याचल, 
मध्यदेश, राम, शील, सिंह, मंगलम्‌, गतवर्ष, सुमहात्मन्‌, नमस्ते, जगदुगुरुआदि 
बहुत से शुद्ध संस्कृत के शब्द विद्यमान हैं। तद्भव शब्दों की तों गणना ही क्या 
की जाए। इसे पढ़-सुनकर एक बार तो संस्कृत के विद्वान्‌ को भी इसके संस्कृत 
होने का भ्रम हो सकता है। 


तमिल और संस्कृत 


प्रायः यह कहा जाता है कि तमिल भाषा सववेथा स्वतन्त्र भाषा है ओर संस्कृत 
से उसका कोई सम्बन्ध नहीं है। डाक्टर टेलर (79५2॥) नामक पाइश्चात्य विद्वान्‌ 
के मत को दिखाते हुए ताम्बे पिल्‍ले नामक दाक्षिणात्य विद्वान्‌ ने 'आय॑' शब्द की 
उत्पत्ति के विषय में लिखा है-- 

कुछ वर्ष पूर्व डाक्टर टेलर ने सिद्ध कर दिया था कि तमिलोयड भाषा 
(जिसका प्रतिनिधित्व दक्षिण की सबसे अधिक विकसित भाषा तमिल करती है) 
सब भारतीय भाषाओं का मूल थी । भारतीय भाषाशा सत्र के विद्यार्थी शनेः शने: 
इस बात को स्वीकार करते जा रहे हैं कि भारत की सब भाषाओं का मूलाघार 
तमिल है और उसने वैदिक तथा लौकिक संस्कृत के निर्माण तथा विकास को 
विशेषरूप से प्रभावित किया है ।' 

ऐसा ही विचार डा० गुण्डट (60706) तथा कुछ अन्य पाइचात्य विद्वानों 
ते भी प्रकट किया है। प्रो० राइस डेविड्स (॥२॥५७ ॥8५08) के मत को उद्धृत 
करते हुए श्री टी० शेष अय्यद्भर ने लिखा है--“प्रो० राइस डेविड्स ने आय॑ 
भाषाओं के विकास पर टिप्पणी करते हुए कहा है कि वैदिक संस्कृत में मूल द्रविड़ 
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भाषा का बहुत अधिक मिश्रण है।* 

वस्तुत: इस प्रकार के विचार नितान्त अशुद्ध, असंग्त तथा पूर्वाग्रह से युक्त 
हैं। श्री अनन्तशयनम्‌ आयंगर के पूर्वोद्धत वक्तव्य के अनुसार संस्कृत समस्त 
भारतीय भाषाओं का आदिमूल है और तमिल में कम से कम ४० प्रतिशत शब्द 
संस्कृत के हैं। श्री अनन्तशयनम्‌ आयंगर के समान ही तमिलभाषी श्री दौरेस्वामी 
अय्यज्भार ने 'सावंदेशिक' (मई १९४७) में लिखा था--- 

यह कहा जाता है कि मद्रास की तमिल भाषा स्वेतन्त्र स्वतन्त्र भाषा है जिसका 
संस्कृत से कोई सम्बन्ध नहीं है। इसके उदाहरण के लिए 'कम्ब रामायण” को 
प्रस्तुत किया जाता है। परन्तु यह बात भअ्रममात्र है, क्योंकि न केवल आधुनिक 
तमिल ग्रन्थों में, अपितु पुराने ग्रन्थों में भी जो तमिल कवितायें पाई जाती हैं, उनमें 
बहुत से संस्कृत शब्द (कई जगह ज्यों के त्यों और कई जगह अपभ्रंश रूप में ) प्रयुक्त 
किये गये हैं। तमिल की बोलचाल की भाषा तो संस्कृत के शब्दों से भरी पड़ी है। 
इतके बिना काम ही नहीं चल सकता । 'कम्ब रामायण' को भी ध्यान से पढ़ें तो 
उसमें भी अपभ्रंश रूप में अनेक शब्द मिल जायेंगे । “रामायण” शब्द ही अपने आप 
में संस्कृत का पद है। तमिल की पुस्तकों में “श्रीराम मिथूलिम नगर चेडू शिव 
घनुषे अति शी त्र बडेयु जनक पुत्रि सीता देव्ये विवाह मुदिन्ददुं प्रजेकल दम्पतिकुले 
अति सन्‍्तोष तुड़न अज्िहारं शैनदत्‌” जैसे वाक्यों में नगर, घनुष, अतिशीक्र, 
जनकपुत्रि, विवाह, प्रजा, दम्पति, अति सन्‍्तोष जैसे अनेक शुद्ध संस्कृत के शब्द 
हैं।। 

अनन्तशयनम्‌, राधाकृष्णन, रामास्वामौ, रामचन्द्रन, भकतवत्सलम, सीता- 
रामया, राजगोपालाचार्य, राममूर्ति, सत्यमूर्ति, प्रकाशम, कामराज, सुब्रह्मण्यम 
स्वामी, भारती, महालिगम, क्ृष्णास्वामी, नारायणम्‌, स्वामीनाथन, करुणानिधि, 
वैजयन्ती, जानकी, जयललिता, लक्ष्मी आदि नाम संस्कृत के तो हैं ही, उत्तर 
भारत ओर दक्षिण भारत दोनों जगह समान रूप से प्रयुक्त होते हैं। 

दक्षिण भारत हिन्दी प्रचारसभा द्वारा प्रकाशित और एस०महालिजड्ु मुद्दारा 
लिखित 'तमिल स्वयं शिक्षक' पुस्तक से कुछ शब्द उदाहरणार्थ दिये जाते हैं--- 
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भारय और द्रविड़ 
तमिल संस्कृत 
वार्ते वार्ता 
ग्राममू ग्रामः 
पट्टणम पत्तनम्‌ 
शुहमान शुद्धम्‌ 
जलम जलम्‌ 
दूरम्‌ दूरम्‌ 
पुस्तकम्‌ पुस्तकम्‌ 
मदिहम अधिकम्‌ 
शिग्गरम शीघ्रम्‌ 
पत्तिरम्‌ू पात्रम्‌ 
पलक फलम्‌ 
पाठमू पाठ: 
उत्सवम्‌ उत्सवः 


तमिल संस्कृत 
सायन्दिरम सायंकाल 
कोपम्‌ कोप: 
वर्षम्‌ वर्षा 
कूहम्‌ कूठः 
समाचारम्‌ समाचारः 
अनेह अनेक 
जनंगल जना: 
आशि आशा 
परीक्षे परीक्षा 
रत्तम्‌ रक्‍्तम्‌ 


दिराक्षे 
मुत्त 

गंदहम 
दृदयम्‌ 
कात्तिहै 


वन्दनोपचारम वन्दनोपचार: बुदन 


विवरम विवरणम्‌ 
करगोषम्‌ करघोष: 
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चेत्रम 


द्ाक्षा 
मुक्ता 
गंघकम्‌ 
हक 
कात्तिकम्‌ 
बुधवार: 


स्थालीपुलाकन्पाय से प्रस्तुत उपर्युक्त शब्दों को. देखने के बाद कौन कह 


सकता है कि तमिल का संस्कृत से कोई सम्बन्ध नहीं है । 


अब 45/ं 


आये-दास-दस्यु 


बेदों में आपाततः आर्यों और दस्युओं के बीच युद्ध होने और आर्यों द्वारा दास 
या दस्युओं के पराजित किये जाने का उल्लेख मिलता है। परन्तु निश्चय ही वह 
उल्लेख दो जातियों के युद्ध से सम्बद्ध नहीं है। श्री अरविन्द का निश्चित मत है 
कि “ऋग्वेद में जिस युद्ध और विजय का उल्लेख हुआ है, वह कोई भौतिक युद्ध या 
लूटमार नहीं, बल्कि आध्यात्मिक संघर्ष और आध्यात्मिक विजय है ।”” बेदों में ऐसे 
अनेक सन्दभे प्राप्त होते हैं जिनमें दस्यु न तो मानवीय शत्रु प्रतीत होते हैं और न 
भोतिक प्रकाश के शत्रु । वहाँ दस्युओं अथवा पणियों को आध्यात्मिक प्रकाश अथवा 
दिव्य सत्य एवं दिव्य विचार के शत्रु के रूप में प्रस्तुत किया गया है। ऋग्वेद 
५॥१४।॥४ में कहा गया है-- 

अग्निर्जातो अरोच्त ध्नन्‌ दस्यून्‌ ज्योतिषा तमः | अविन्दद्‌ गा अप: सत्र: ॥ 

अर्थात्‌--अग्नि पैदा होकर चमका, ज्योति से दस्युओं का, अन्धकार का 
हनन करता हुआ । उसने गौओं को जलों को, तथा स्व: को पा लिया। 

यहाँ अगित द्वारा ज्योतिष (प्रकाश) से दस्युओं के हनन का उल्लेख होने से 
स्पष्ट है कि यहाँ 'दस्यु' शब्द किसी मानवीय शत्रु का वाचक नहीं है। दस्यु यहाँ 
तमः--अन्धका र का पर्याय है । इसलिए आर्यों का सम्बन्ध प्रकाश से होना चाहिए । 
सूर्य सत्य का देवता है। इस सत्य के प्रकाश को ही आय॑ धारण करता है जिससे 
उसका आर्यत्व साथंक होता है। ऋग्वेद में आर्यों के लिए 'ज्योतिरग्रा! विशेषण 
प्रयोग किया गया है जिसका अभिप्राय है प्रकाश को आगे रखने अर्थात्‌ उसे अपना 
नेता मानने वाले । इसके विपरीत दस्यु अज्ञान का उपासक है । प्रकाश इवेत अर्थात्‌ 
ज्ञान का प्रतीक है तो अन्धकार कालेपन या अज्ञान का प्रतीक है। ऐसे प्रसंगों में 
'वर्ण' शब्द का अथे स्वभाव करना अधिक उपयुक्त होगा । इस प्रकार दस्यु और 
पणि इत्यादि अनुत और अज्ञान की कुटिल शक्तियाँ हैं जो आर्यों के सच्चे ज्ञान 
का दमन करने में सच्ेष्ट रहती हैं। इस दृष्टि से आर्यों और दस्युओं का युद्ध 
सज्जनों और दुर्जनों का संघर्ष है जा कहीं भी हो सकता है। ऐसे प्रसंगों में यास्क 
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का यह वचन याद रखना चाहिए कि वेदों में अनेक स्थलों पर युद्ध आदि का, उपमा 
आदि की दृष्टि से आलंकारिक वर्णन हुआ है-“तत्र उपमार्थेन युद्ध-वर्णा भवन्ति।' 

किसी भी स्लोत से तथाकथित आयं-दस्यु युद्ध का क्षीण से क्षीण निर्णायक 
प्रमाण न मिलने यह स्पष्ट हो जाता है कि भारतीय इतिहास के आदिकाल में 
भारत की ओर से कहीं से कोई आक्रमण नहीं हुआ । आयें जाति की परिकल्पना 
और उसके भारत पर आक्रमण के पीछे यह तथ्य रहा प्रतीत होता है कि ऋग्वेद 
में आयों और दासों का उल्लेख अनेक बार आता है और इन उल्लेखों से यह प्रतीत 
होता है कि इनके बीच तनाव संघर्षपूर्ण थे। इसी के आधार पर 'आय॑ आक्रमण' 
को प्रमाणित करने के लिए उतावले विद्वानों ने आर्यों को आक्रमणकारी कबीले 
और दस्युओं या दासों को स्थानीय मूल निवासियों के रूप में प्रस्तुत करना 
आरम्भ किया। मैंकडानल की '८०० 7२८४०१८ में, जो आज भारत के सभी 
महाविद्यालयों और विश्वविद्यालयों में पढ़ाई जाती है, लिखा है--'“ऋग्वेद की 
ऋचाओं से प्राप्त ऐतिहासिक सामग्री से पता चलता है कि इण्डो-आर्यंन लोग 
सिन्धु पार करके भी आदिवासियों के साथ युद्ध में संलग्न रहे। ऋग्वेद में उनकी 
इन विजयों का वर्णन है। विजेता के रूप में वे आगे बढ़ रहे थे, यह इस बात से 
सूचित होता है कि उन्होंने अनेकत्र नदियों का अपने मार्ग में बाघक रूप में उल्लेख 
किया है। उन्हें उनकी जातिगत तथा धामिक एकता का पता था। वे अपनी तुलना 
में आदिवासियों को यज्ञविहीन, आस्थाहीन, काली चमड़ी वाले व दास रंग वाले 
और अपने आपको आय रंगवाले कहते थे।”'* 

पाइचात्य विद्वानों के अनुसार ऋग्वेद में आये आय॑ तथा दास या दस्यु जैसे 
शब्द भिन्‍न-भिन्‍न जातियों के बोधक हैं। उनका कहना है कि आये लोग भारत 
के मूल निवासी नहीं थे। यहाँ के आदिवासी तो कोल, द्रविड़, भील, सन्‍्थाल आदि 
थे जिन्हें वेद में दास या दस्यु के नाम से अभिहित किया गया है। आर्यों का धम्म, 
सम्यता, रंग-रूप, आकृति, भाषा--सब कुछ भिन्‍न थे। आदिवासी जातियों का 
रंग काला था, उनकी नाक चपटी थी और वे शिश्न या लिड्भ की पूजा किया करते 
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थे। आर्यो के साथ उनका सदा युद्ध हुआ करता था। आर्यों की बुद्धि प्रचर थी और 
शस्त्रास्त्र भी अच्छे थे। इसलिए वे प्राय: आदिवासियों पर विजय प्राप्त करते थे 
और उन्हें अपना दास बना लेते थे । इन्हीं मूल निवासियों के लिए वेद में दास तथा 
दस्यु जेसे घृणात्मक शब्दों का प्रयोग किया गया है। वैदिक धर्मं को भ्रष्ट करने, 
अंग्रेज़ी राज्य की जड़ें मजबूत करने और अन्ततः भारतीयों को ईसाई बनाने के 
उद्देश्य से ही इस प्रकार की भ्रान्तियाँ फैलाई गईं जिनके परिणामस्वरूप इस देश 
को न जाने कितनी विपत्तियों का सामना करना पड़ा है। कुछ जान बूझ्षकर और 
कुछ वेद के मर्मं को न समझने के कारण इन शब्दों को उनके सन्दर्भ से काट 
अन्यथा अर्थ करके देश को विघटन के मार्ग पर डाल दिया गया। वास्तव में वेद 
में आये आय॑ तथा दास या दस्यु आदि शब्द जातिवाचक न होकर गुणवाचक हैं । 
मेक्समूलर ने बहुत पहले विद्वानों का ध्यान इस बात की ओर आकर्षित किया था 
कि आय॑ छब्द को जाति के अथ में लेना युक्तियुकत नहीं है।' बाद के विद्वानों ने 
उनके इस मत का बार-बार समर्थन किया ।* पर इसके बावजूद भारतीय क्षेत्र में 
आते ही वे इस बात को भूल जाते हैं। मैक्समूलर का कहना था कि "आये! शब्द 
केवल भाषा के अर्थ में ही साथेकता रखता है, पर इसका भी कारण यह नहीं कि 
प्राचीनकाल में भाषा विभाग की दृष्टि से आर्य भाषा जैसी कोई चीज़ थी | वास्तव 
में इस नाम का चुनाव भी मेक्‍्समूलर ने सुविधा की दृष्टि से किया था, क्योंकि वह 
इण्डो-जमं॑निक, इण्डो-यूरोपियन आदि नामों की अपेक्षा अधिक संक्षिप्त, अधिक 
साथंक और अधिक व्यापक था ।* 

मोहनजोदड़ो और हड़प्पा की खुदाइयों से अत्यन्त प्राचीन सम्यता के अवशेष 
प्रकाश में आये जिससे वह प्राचीत मित्र, सुमेर एवं बेबीलोन की सम्यताओं की 
समकालौन नागर सम्यता सिद्ध हुईं। यह कहा जाने लगा कि यह द्वाविड़ सम्यता 
थी जो अत्यन्त विकसित थी। आर्यों ने इसे नष्ट कर दिया। प्रमाण खोजे जाने 
लगे। इन्द्र द्वारा शत्रुओं के पुरों को नष्ट किये जाने वाली बात को स्वीकार कर 
लिया गया। पुरातत्त्वशास्त्र ने भी इस दिशा में इस मान्यता को बल दिया। 
प्राचीन भारतीय साहित्य में उपलब्ध प्रमाणों की तुलवा में पुरातात्त्विक साक्षी को 
अधिक विश्वसनीय माना गया। आर्यों से पूर्व द्राविड़ सभ्यता का उत्कर्ष दिखाने 
के लिए उत्खनन में प्राप्त सामग्री का साक्ष्य तो स्वीकार किया गया; पर अथवंबेद 
(१०२॥३१-३२) में वर्णित आठ सेक्टरों में विभकत नो द्वारों से युक्त सैकड़ों 
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स्तम्भों वाले भवनों के उल्लेख को कल्पना मानकर उसकी उपेक्षा कर दी गई। 
जॉन मार्शल और हछ्वीलर की परम्परा में दीक्षित भारतीय पुरातत्त्ववेत्ता अपने को 
उनके द्वारा स्थापित मानदण्डों से पृथक नहीं कर पाये | विडम्बना यह है कि उनकी 
परम्परा का पालन करते हुए अपने द्वारा उत्खनित सामग्री का विश्लेषण एवं 
निष्कषं भी उत्खनन के निर्देशक स्वयं ही करते हैं, यद्यपि वे अनिवार्य रूप से 
साहित्य एवं इतिहास के ज्ञाता नहीं होते। इस अनभिज्ञता के कारण आर्यों को 
भारत के आदिम निवासी द्वाविड़ आदि जातियों को पराजित कर यहाँ अपना 
उपनिवेज्ञ स्थापित करने वाली जाति के रूप में प्रस्तुत किया गया। 

वस्तुतस्तु जिस भाषा और साहित्य से आर्य शब्द लिया गया है और जिस 
संस्कृति में इसका प्रचुरता से प्रयोग हुआ है, उसमें कहीं भी इसका प्रयोग जाति 
के अथे में नहीं मिलता ।' (अयंस्य इसे आर्या:--“अय्य' की सन्‍्तान आय॑ कहाते हैं। 
पाणिनि ने अष्टाष्यायी (३।१।१०३) में स्वामी और वैश्य ये दो अथ्थ अये शब्द 
के बताये हैं-- अभय: स्वामिवेद्ययो: ।) यजुर्वेद (२६।२) में कहा है-- 

यथेमां वार्च कल्याणीमावदानि जनेभ्य:। ब्रह्मराजन्याभ्यां झूत्राय चार्याय व 
स्वाय चारणाय॥ 

इसी प्रकार अथवंवेद ( १९।३२।८) में 'ब्रह्मराजन्याभ्यां शूद्राय च” कहा है। इन 
दोनों सन्दर्भों में समाज के चार विभाग-ब्राह्म ण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र का वर्णन 
किया गया है। यहाँ ब्राह्मण, क्षत्रिय और शुद्र का स्पष्ट शब्दों में निर्देश किया है। 
तब, निश्चय ही “अये' शब्द परवर्त्ती वैश्य के स्थान पर आया है । यदि इनको सन्दर्भ- 
च्युत करके देखा जायेगा तभी आये और शूद्र को दो विभिन्‍न जातियों के रूप में 
ग्रहण किया जा सकता है। यदि आर्य एक जाति मानी जायेगी तो शूद्र, ब्राह्मण 
और राजन्य (क्षत्रिय) को भी आरयों से अतिरिक्त भिन्‍न जाति मानना होगा । 


सच तो यह है कि सभी मनुष्य एक जाति के हैं। प्राणिज्ञास्त्र में जाति का 
निश्चायक एक ऐसा लक्षण मिलता है जो व्यावहारिक दृष्टि से सवंथा उपयोगी 
है। अर्थात्‌ यह निर्णय करना हो कि दो प्राणी एक जाति के हैं अथवा भिन्न जातियों 
के तो यह देखना चाहिए कि उनमें यौन सम्बन्ध होता है या नहीं। यदि नहीं होता 
तो उनकी जातियाँ भिन्‍न हैं। यदि होता है तो यह देखना होगा कि उस सम्बन्ध 
से सन्‍्तान होती है या नहीं। यदि सन्‍्तान नहीं होती तो उनकी जातियाँ भिन्‍न हैं। 
यदि सन्‍्तान होती है तो यह देखना होगा कि सन्‍्तान की सन्‍्तान होती है या नहीं । 
यदि नहीं होती तो भी उत्तकी जातियाँ भिन्‍न हैं। इसका एक प्रसिद्ध उदाहरण है। 
घोड़ों ओर गधों में योन सम्बन्ध भी होता है और उस सम्बन्ध से सन्‍्तान भी होती 
है जिसे खच्चर कहते हैं । इस खच्चर को सन्‍्तान नहीं होती । इसलिए घोड़े ओर 
गधे दो भिसल जातियाँ हैं। परन्तु किसी भी दों प्रकार के घोड़े हों तो उनकी वंश 
प्रम्परा चलती रहेगी। अतः सब घोड़े सजातीय हैं। इस कसोटी पर परखने से 
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मनुष्य मात्र एक ही जाति के सिद्ध होते हैं। रंग-रूप, वर्ण, विद्या, धन, बल आदि 
में लाख भेद हों, परन्तु सभी प्रकार के स्त्री-पुरषों में यौन सम्बन्ध होता है और 
वंश-परम्परा चलती है। समाज ने चाहे कितने भेद मान रखे हों, पर प्रकृति की 
दृष्टि में सब मनुष्यों की एक जाति है। मनुष्य अपने पुव॑जों को नहीं बदल सकता, 
अपने माता-पिता का चुनाव नहीं कर सकता । इसलिए वह अपनी जाति बदलकर 
दूसरी जाति भी नहीं अपना सकता। परन्तु वह अपना आचार-विचार बदल 
सकता है। समाज द्वारा निर्धारित आचा र-सं हिता का उल्लंघन करने पर सामाजिक 
बहिष्कार जैसे दण्ड का पात्र हो सकता है। इसी प्रकार आयेत्व प्रयत्नपूर्वक प्राप्त 
करने की वस्तु है, जाति की भाँति स्वतः प्राप्त होने वाली नहीं । 'कृतेन हि 
भवेदार्थ::--मनुष्य अपने चरित्र एवं आचरण से आयं॑त्व को प्राप्त करता है। 
अपने प्राचीनतम साहित्य में हमें देव, दानव (दैत्य), असुर, पिश्ञाच, यक्ष, 
राक्षस, नाग, गन्धवे, किन्नर, वानर, ऋक्ष आदि नाम मिलते हैं। परन्तु आर्य 
शब्द कहीं भी इस प्रकार जाति के अर्थ में प्रयुक्त हुआ नहीं मिलता। लंकावासी 
राम आदि को मनुज, मानव आदि कहते थे और अपने आपको बड़े गवं से राक्षस 
नाम से पुकारते थे। परन्तु आर्य शब्द का प्रयोग सबके लिए समान रूप से होता 
था । विभीषण के सीता लौटाने सम्बन्धी परामर्श को जब रावण ने ठुकरा दिया 
तो विभीषण ने रावण के व्यवहार और वक्तव्य को “अनायंजुष्टम्‌! (अनायों के 
योग्य) बताया (सुन्दरकाण्ड ५२१२)।' फिर युद्धकाण्ड (१६।११) में विभीषण 
के राम की प्रशंसा करने आदि को रावण ने 'अनार्येषु सोहदम्‌' (अनार्य के साथ 
मित्रता करना) बताया रावण की मृत्यु के परचात्‌ राक्षस स्त्रियाँ रणभूमि में 
अपने पतियों को खोजती हुई 'हा आयंपुत्र' जैसे शब्दों का उच्चारण करती हैं। 
सुन्दरकाण्ड में सीता सुग्रीव के लिए भी आर्य शब्द का प्रयोग करती है। यदि 
राक्षस और वानर आये कहे जा सकते हैं तो इस शब्द को जातिसूचक कसे माना 
जा सकता है ? अपनी संस्कृति पर गव करने वाले लेखक वानरों और राक्षसों के 
लिए आये शब्द का प्रयोग कैसे कर सकते थे ? अत: किसी भी विधा से आर्य शब्द 
जातिबोधक सिद्ध नहीं होता । कालान्तर में यह शब्द बैदिक भारतीयों के लिए 
रूढ़ हो गया। उनके मूल स्थान की खोज के सन्दर्भ में जब इस छाब्द का प्रयोग 


१. युद्ध की विभीषिका से विचलित होकर जब अर्जुन धनुष-वाण फेंककर चुपचाप 
बेठ गया तो श्रीकृष्ण ने उसके इस व्यवहार को भी “अनायेजुष्टम' ही कहा था 
(गीता २२) । इस इलोक पर टिप्पणी करते हुए डा० राधाकृष्णन ने अपने 
गीता भाष्य में लिखा है- वा पशुंपकगाशा। : (॥-49काा- ॥॥6 8 प्रक्या$ 
6 056 ज0 ३८०९छ७॥ 3 एथ्वाएंएपरद्वा [ए96 णी।एब्ात॑ एतप्राल शत 
इ00ं॥ जबणा०९, जंग गराशंआ$ ज007/926 शावे ९०परा659, 700॥07ए 
क्ात आाधांशा।: 668॥॥8- 
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किया जाता है तो इसका यही अर्थ अभिप्रेत होता है। ८ 

वेद का आदेश है--'कृण्वन्तों विश्वमार्यम/ अर्थात्‌ सारे संसार को आय॑ 
बनाओ । जाति तो जन्म से होती है। यदि आय और दस्यु जातिवाचक शब्द होते 
तो दोनों जन्मजात होते । तब दस्यु का आये कंसे बत सकता था ? 

ज्ञात ऐतिहासिक काल में जिस अर्थ में 'आये' शब्द का प्रयोग होता रहा है 
और जिसकी पुष्टि ऋग्वेद से भी होती कही जाती है, उसके अनुसार वह समाज 
में प्रतिष्ठित व्यक्तियों के लिए प्रयुक्त होने वाले श्रीमान्‌, मान्यवर, महोदय जैसे 
शब्दों का पर्यायवाची माना जा सकता है। कतिपय विद्वानों का मत है कि “आये! 
शब्द का प्रयोग 'स्वामी' वर्ग (अय्यः स्वॉसिवेदययोः--पाणिनि ३॥१।१०३) के 
लिए और 'दास' शब्द का प्रयोग सेवक या श्रमिक वर्ग के लिए होता था। जैसे 
वर्त्तमान में एलिट (8॥6) और जैण्ट्री (0०009), ला और कामनर (06 
भात (०्राााणाध), अमीर और गरीब या मालिक ओर नौकर। आधिक 
विषमता, ऊँच-नीच और वर्ग हितों के टकराव के कारण उनके बीच टकराव के 
अवसर आने से तनाव बना रहना स्वाभाविक है। परन्तु इन शब्दों के प्रयोग से यह्‌ 
ध्वनित नहीं होता कि ये दो जातियों के लोग हैं या इनमें एक आक्रान्ता है और 
दूसरा आक्रान्त । इसी प्रकार आय॑ और दास इाब्दों से भी आक्रामक और आक्रान्त 
दो जातियों का बोध नहीं होता। परस्पर के इस संघर्ष को ठीक सन्दमं में न 
समझने के कारण ही आय॑ और दास के नाम से दो भिन्‍न जातियों का भ्रम पाल 
लिया गया:। 

ऋग्वेद में आर्यों के शत्रुओं को तम, तमोवुध, राक्षस, पिशाच, ऋ्रव्याद, स्तेन, 
तस्कर, दस्यु, दुःशंस, अभिमानी, अधम, अधशंस, दुःशेव, जिधांसु, व्यथी, उब्ज, 
ध्वरस, अभृण, रिषु, दुच्छू, अभिद्रुह, पतन्यु, अचित, मायावी, मंगुरावत्त, 
निरामिण, अनप्सस, अभिह्न,त, मृप्नवाच, देवनिद्‌ अयज्यू, अव्वत, अन्यब्नत, अकर्मा, 
तायु, विद्वेषी, द्ेषघत्त, द्विष, अमित्र, बुक, द्वशाविन, अनिन्‍द्र, यातुधान, हुरश्चित, 
मुषीवान, मलिम्लुच आदि नामों से पुकारा गया है। इन शब्दों से किसी जाति 
विशेष का नहीं, किसी न किसी रूप में दुजंनों तथा असामाजिक तत्त्वों का बोध 
होता है। किसी भी देश-काल में ऐसे लोग मिल सकते हैं। स्थल-प्रक रणादि के 
अनुसार ये शब्द अन्य अर्थों के वाचक भी हो सकते हैं । जैसे आयुविज्ञान के सन्दर्भ 
में पिशाच, कव्याद, यातुधान, राक्षस आदि दाब्दों से रोगोत्पादक विभिन्‍न प्रकार 
के कृमियों का बोध होता है। 

पाइचात्यों ने भारत के तथोक्‍्त मूल निवासियों--द्राविड़ों, दासों, दस्युओं 
आदि की चार पहचान बताई हैं --अतास, सूध्वाच, शिवतदेव (लिगपूजक) तथा 
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कृष्णवर्ण ।* 
अनासः 


ऋग्वेद का एक मन्त्र है-- 
अनासो दस्यूंरमुणो वधेत नि दुर्योण आवणडः सृध्रवाचः । 

“7#॥२६। १० 
इस मन्त्र के आधार पर वेदिक इण्डेक्स (वैदिक कोश ) वालों ने लिखा है कि 
“ऋग्वेद (५।२६।१० ) में दासों को 'अनास' कहा है जिससे पता चलता है कि वे 
वस्तुतः मनुष्य थे । इस व्याख्या से चपटी नाक (#]8/ ॥086) वाले द्वाविड़ आदि- 
वासियों को लिया जा सकता है। इसी मन्त्र में उन्हें 'मृप्नवाच' भी कहा गया है। 
'मृश्नवाच' का अर्थ है द्वेषपूर्ण वाणी वाले। इसका दूसरा अथे लिया गया है-- 


२. ॥[5 ढांद्या गा 6 &जशा३ 7908 ॥0 शॉशाफां & जशए)0659]6 
€डाशायप्र400॥ ० 76 ए9९006. )/कए५ ० [6 ४00०7९॥९8 8070 
]९558 400९ 7७४86 गा 06 ॥र०प्राक्या।5 0 6 ॥070 ० 60 ॥86 
800॥ ० 06 8705$ ०८टाए6० 0प ॥6 ए8065, ज्रा।8& जा।श5 
लाल शाएइ।8४९१. पग्रा$ ए३8४ 8४0 ॥0णाा4ओं की (6 ०95९ ए' जणाला 
गवां, ॥ 776 [शक्ापः6 एण प6 765 एशा०00, ॥6 0गा 8 768प- 
]87]ए 96७४0658 8 ८736 8]8ए6. 

पल गाब्ा। ठ॒ंध्याएएंणा 00ए९७छ७॥ 6 47965 ॥॥0 ॥08888 
ज85 टा6शाए 407 ००0ए. ४० 8 66 ग्राएरं। 60700 ॥॥4 (6 
(708885) 6 ताल ए॥905 एणणशांएश5 ज्रा।0 ध6 फ़ां०8 वर्शशाल्त 
00 जाग ठं58एए0प्रश्ं गा (6 2४208; 0 जाभ05$ छ0णभांए 
ज़5$ 9700480ए 0 छा8-वं४०णव० 826 व 0 भाव 99 ॥॥6 पं॥6 ० 
/क्राद्णावाब9 या ॥80 ए०णा ॥8 फ़ए 770 06 ०0प00905 प्राशवए 
०0(. एजशज० €एॉ765 89960 ग ०76 7955886 (0 (6 ॥288905 86 
्ीग्राएणाा००- प॥6 पिछला 48 'शा0त2एबणाथा (मृप्नवाच:) छाल 
फ5 560 09620 357९४िएाहएु 40 '0ह॥व्राप्रार 06 400गस्‍ट्टा068 
$966० एएा॑ एशांटतीा फाठ0४काए ग्राध्क्षाह 70 प्राणाढतशा ॥ण्शा।& 
89०6० पा जाध ०एां।र० '8॥9$4॥ ( अनास: )8706 70 शा. 
[[007050655 पराह्य्या5 056]059, थात॑ 45 8९९ 7८4० पथ ९ 
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ए6 पाठज वा. ४ 6 एछाठ्इशां 69५.--एथ॥0०7988 प्रांश56ए ० 
जातांब ; ४०]. 7, 962 76 386 ० वशाहएलत् एए 6. 8. &९ांए, 
ए. 76. 
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लड़ाई के बोल बोलने वाले ।” ये वाक्य हमने मैंकडानल तथा कीथ द्वारा रचित 
'वैदिक इण्डैक्स' (५४८०८ 7065) से उद्धुत किये हैं। 

हड़प्पा से प्राप्त कंकालों से नरहत्या की तो पुष्टि नहीं होती, परन्तु इस बात 
की तो पुष्टि होती है कि वहाँ कोई चपटनास नहीं था । परन्तु ऋग्वेद में केवल एक 
बार आये इस शब्द (अनास:) को कुछ इस प्रकार का तूल दिया गया है, मानो 
आय॑-अनाय॑ या आय॑-दस्यु का भेद सिद्ध करने वाला यह सबसे प्रबल अथवा 
निर्णायक साक्ष्य हो, जबकि कम से कम हड़प्पा के साक्ष्यों को और भारतीय जन- 
जातीय चित्र को देखकर बिना किसी हिंचकिचाहट के विद्वानों को यह स्वीकार 
कर लेना चाहिए कि इस दब्द का अथ करने में उनसे कहीं न कहीं कोई भूल हो 
रही है । पर एक बार तथ्य के रूप में प्रचारित झूठ या अम प्रत्यक्ष वास्तबिकता 
से कितना प्रबल हो जाता है, इसे देखने के लिए पौराणिक कल्पनाओं को देखने- 
परखने की आवश्यकता नहीं है। इसके प्रमाण आधुनिक विचारकों की रचनाओं 
में भी अनेकत्र मिल जायेंगे। ऐसी भ्रान्त धारणाओं की पकड़ में ऐसे विद्वान भी 
आ जाते हैं जो अपने व्यापक अध्ययन और विदलेषण-क्ष मता के लिए प्रसिद्ध हैं।' 

वास्तव में इस मन्त्र में 'नास्‌' का अर्थ 'नासिका' नहीं, प्रत्युत 'शब्द करना 
है। 'णास्‌ शाब्दे” भ्वादिगण की धातु से इसका अर्थ 'नासते शब्द करोति इति नाः 
(नास )! अर्थात्‌ जो शब्द करता है, वह 'नास्‌' है। तब “न शब्दं करोति इति अनाः 
(अनास्‌ )' अर्थात्‌ मूक । मन्त्रगत 'अनासः' पद दस्यून” का विशेषण है और 'ना' 
उदात्त है। यदि इसका अथ 'न विद्यते नासिका यस्य' बहुब्रीहि समास करके “चपटी 
नाक वाले किया जाये तो 'अञज् नासिकाया:ः संज्ञायां नस चास्थूलात' (अष्टा. 
५॥४॥११६) के नियम से 'नस्‌ आदेश और “अच! प्रत्यय होकर “अनसः” अकारान्त 
'अनस' शब्द बनेगा । तब उसका द्वितीया विभक्ति का बहुवचनान्त रूप 'अनसान्‌' 
बनेगा, मन्त्र में पठित 'अनासः” नहीं | इतना ही नहीं, यदि समासान्‍्त 'अच्‌' प्रत्यय 
के अभाव की कल्पना कर लें तो भी द्वितीया के बहुवचन में 'अनसः' रूप होगा, 
न कि 'अनासः। 

अनास शब्द को अ-नास' पढ़ने के स्थान पर “अन-आास' भी पढ़ा जा सकता 
है। सायण ने इसकी व्याख्या करते हुए लिखा है--“अनास्य: आस्यरहितान्‌ | 
आय दाब्देन शब्दों लक्ष्यते, अदब्दान्‌ सकान्‌! (ऋग्भाष्य ५।२६।१०) अर्थात्‌ 
“अनास्‌' का अथे है -- आस्य या सुखरहित । 'आस' शब्द का लाक्षणिक अर्थ है शब्द 
और इसलिए अनास्‌ का अर्थ है शब्दरहित अर्थात्‌ मूक। इसके विपरीत 'मृक्नवाच्‌' 
का अथ है-- हिसित शब्द अथवा घोर गज॑नावाले । 

जिस सूक्‍त (५।२६) का यह मन्त्र है उसकी देवता इन्द्र है। यहाँ इन्द्र 
(विद्युत्‌ू) और मेघ का प्राकृतिक संघर्ष दर्शाया है । नौवें और ग्यारहवें मन्त्रों में 

१. देखें-कोसाम्बी १६६५, ७६३ डा ० सु० कु० चार्टू्ज्या, १६५४, ३६॥। 
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शुष्ण और 'पिध्रु नामक मेघों के विदीर्ण किये जाने का उल्लेख है। 'अनास:' और 
'मृप्नवाच:” दोनों शब्द 'दस्यून' के विज्लेषण रूप हैं। गर्जंनरहित अर्थात्‌ चुपचाप 
वर्षा करने वाले मेघ 'अनास:” और घनघोर गर्जना करने वाले 'मृप्नवाचः' कहलाते 
हैं। 'इस्यु' का अर्थ यहाँ विनाशकारी मेघ है। बिना बरसे चुपचाप चले जाने वाले 
अनावृष्टि का और घतघोर वर्षा करने वाले अतिवृष्टि का कारण बनते हैं। 
विनाश का कारण होने से दोनों ही “दस्यु' कहाते हैं। वेद में “दस्यु' मेष के अर्थ में 
प्रयुक्त हुआ है, इसके लिए वेद का यह मन्त्र प्रमाण है-- 
वेश्वानरों दस्थुमग्निर्जधन्वाँ अघूनोत्काष्ठा अब शम्बरं भेत्‌ । 
“ऋग्‌० १॥५६।६ 
इस मन्त्र की व्याख्या में यास्काचाये ने निरक्‍त (७।२३) में दस्यु को उपक्षय- 
कारी मेघ लिखा है। मन्त्र में पठित 'काष्ठा' शब्द जल का वाचक है |. निरुक्‍तकार 
ने ऋग्वेद १।३२।१० की व्याख्या में लिखा है--'आपो हि काष्ठा उच्चन्ते 
(२।१६) । इस प्रकार विवेच्य मन्त्र का अर्थ है-- 
हे इन्द्र (विद्युत्‌) तूने (अनास्‌) मूक मेघ और (मृश्नवाच्‌) गरजने वाले मेघ 
दोनों शत्रुओं अर्थात्‌ विनाशकारी मेघों को वज्र से मारा । 


शिश्नदेवाः 


पाइचात्य मान्यताओं के पोषकों का कहना है कि कोल, द्रविड़, भील, सन्‍्थाल 
आदि भारत के मूल निवासियों का धर्म बाहर से आये आर्यों से भिन्‍न था। आदि- 
वासी आर्यों में मान्य यज्ञ के विरोधी थे --उनका अपना घम्म लिज्भपूजा था। वेद 
में आये 'शिइनदेवा:” पद से उन्होंने आदिवासियों को लिज्भपूजक सिद्ध करने का 
यत्न किया है। वैदिक इण्डेक्स के लेखकों ने लिखा है--'सम्भवतः लिगपूजक भी 
इन्हीं को कहा गया है” (ऋग्वेद ७४२१।५; १०।६६।३) । यह ध्यान देने योग्य है 
कि यहाँ आर्यों तथा दासों या दस्युओं के अन्तर पर बल दिया है। वस्तुतः उनकी 
यह धारणा सव्वंथा निराधार है और 'शिइनदेवाः' शब्द का मनमाना अथ करने के 
कारण बनी है। 'शिइनदेवा:' का अर्थ है--'शिश्नेत उपस्थेन्द्रियिण दीव्यन्ति 
ऋडन्ति इति शिइ्नदेवा:' अर्थात्‌ जो लोग उपस्थेन्द्रिय (शिइन) से क्रीडा में रत 
रहते हैं, ऐसे व्यभिचारी, कामी व्यक्तियों को 'शिइनदेवा: कहा गया है। पाँच 
हज़ार वर्ष पूर्व वेद के अधिकृत विद्वान्‌ यास्क ने ऋ० ७।२१।५ मन्त्र की व्याख्या 
करते हुए 'शिश्नदेवा:' का सीधा अर्थ 'अब्ह्मचर्या: किया है।--स उत्सहतां यो - 
विषुणस्य जम्तोवियमस्य। या शिद्दनदेवा अब्रह्मचर्या: (४।१६)। इन दोनों मन्‍्त्रों 
में इन्द्र से यही प्रार्थना की गई है कि लोगों को पीड़ा पहुँचाने वाले वंचक, कुटिल 
तथा शिवनदेव -- ब्यभिचारी लोग हमारे यज्ञों--धार्मिक कार्यों में विघ्न न डालें। 
इन मन्‍्त्रों में पूजा का प्रकरण ही नहीं है। किसी भी देश, काल, समाज से 
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सम्बन्धित विषयी या व्यभिचारी पुरुष को शिइनदेव नाम से अभिहित किया जा 
सकता है। 


कृष्णवर्ण के आदिवासी 
मेक्‍्डानल ने लिखा है--“वास्तव में क्ृष्णवर्ण के आदिवासियों का ही नाम 
दास दस्यु आदि है।  ग्रिफ़िथ ने ऋग्वेद का अंग्रेज़ी में अनुवाद करते हुए १॥१०।१ 
की टिप्पणी में लिखा है--“काले रंग के आदिवासी जिन्होंने आयों का विरोध 
किया ।* वेदिक माइथौलोजी के अनुसार--“वज्न्रपाणि इन्द्र को जो युद्ध में 
अन्तरिक्षस्थ दानवों को छिल्न-भिन्‍न करते हैं, योद्धा लोग अनवरत आमन्त्रित 
करते हैं। युद्ध के प्रमुख देवता होने के नाते उन्हें शत्रुओं के साथ युद्ध करने वाले 
आरयों के सहायक के रूप में अन्य सभी देवताओं की अपेक्षा कहीं अधिक बार 
आमन्त्रित किया गया है। वे आये वर्ण के रखने वाले और काले वर्ण के उपदस्ता 
हैं। उन्होंने पचास हज़ार कृष्णवर्णों का अपाकरण किया और उनके दुर्गों को नष्ट 
कर डाला | उन्होंने दस्युओं को आरयों के सम्मुख झुकाया और आर्योँ को उन्होंने 
भूमि दी। सप्तसिन्धु में वे दस्युओं के शस्त्रों को आरयों के सम्मुख पराभूत करते 
हैं।”* 
वेद में 'गौरत्वच:' (गोरी चमड़ी वाले) और 'कृष्णत्वचः (काली चमड़ी 
वाले) शब्द कहीं नहीं मिलते । परन्तु 'कृष्ण' शब्द को देखते ही उसे आदिवासियों 
का विज्येषण मान लिया जाता है । इस मत वालों मे ऋग्वेद के ६ मन्त्रों के द्वारा यह्‌ 
सिद्ध करने की चेष्टा की है कि भारत के आदिवासियों की त्वचा कृष्ण थी। वे 
मन्त्र हैं-- 
१. यः कृष्णगर्भा निरह्नु जिब्वना ।--११० १३१ 
२. त्वचं कृष्णभरन्धयत्‌ ।--१॥१३०।८ 
३. स व त्रहेस््रः कृष्णयोनी: ।--२।२०१७ 
४. पडञचाशत्‌ कृष्णा नि वयः ।--४।१६॥१ ३ 
५. कृष्णा असेधदप सदसनो जा:।--६।४७ २१ 
६. त्वद्भिया विद्ञ आयन्तसिकनी: ।--७। ५॥३ 
वस्तुतः इन सभी मस्‍्त्रों में, मनुष्यों का नहीं, भिन्न-भिन्न प्रकार के मेधों का 
वर्णन है। प्रथम मन्त्र में “कृष्णगर्भा: पद मेघ की काली घटा के लिए आया है। 
इसका पदार्थ है--कृष्णबर्णो मेघों गर्भ यासु ताः कृष्णगर्भा:। स्कन्दस्वामी ने 
१. वाढ छा 088, 88ए7 व5 ए7०था५ 06 गध्या९ 0 ॥86 046 
8007श॥65. 
२. परपाह 0087४ ७7000 : (४6 9॥॥]९ 800०ांडञ065 9४०0 09905०० ॥086 
शप्क्ा5. 
३. वैदिक माइथौलोजी, पृष्ठ १५१--१५२। 
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'कृष्णगर्भा:' का अथे किया है--वृष्टिलक्षणा आप: क्ृष्णगर्भा: कृष्णवर्णस्य मेघस्य 
गर्भभुतत्वात्‌ । सायणाचाये ने भी ऋक्‌० ७।१७।१४ में “कृष्ण” का अर्थ कृष्णवर्णो 
सेघ:' किया है। इस प्रकार यहाँ काले-काले मेघों से युक्त घटाओं को ही “कृष्ण- 
गर्भा: कहा गया है। इसी सूक्‍त के दूसरे मन्त्र में शुष्ण और शम्बर और अन्यत्र 
इलीविश, धुनि, चुमुरि, वचिन आदि मेघों का वर्णन है। अनेक मन्त्रों में इन्द्र को 
'बृत्रहा अर्थात्‌ व॒त्रों का नाश करने वाला कहा गया है। वेद में मेघों का नाम 
वृत्र है और उन्हें विदी्ण कर वर्षा करने वाला होने से सूय॑ अथवा विद्युत्‌ का नाम 
इन्द्र है। वेदा्थ दीपिका निरुक्‍त के रचियता यास्काचार्य ने आज से पाँच हज़ार 
वर्ष पूर्व लिखा-- 'अपां ज्योतिषइच मिश्री भावकर्मणो वर्षकर्म जायते । तत्रोपसार्थेन 
युद्धवर्णा भवन्ति ।' अर्थात्‌ युद्ध प्रतीत होने वाला यह वर्णन वर्षा की प्रकिया से 
सम्बन्धित है । एक कृष्णवर्ण शब्द को देखकर आदिवासियों के क्रष्णवर्ण होने की 
कल्पना सर्वथा निराधार है। वेद की काव्यात्मक दली को न समझने के कारण 
ही पाश्चात्य लोगों ने वेदमन्त्रों और उनमें आये शब्दों का अनर्थ करके कुछ का 
कुछ लिख डाला। 

दूसरे मन्त्र (१॥१३०।८) में आये 'त्वचं कृष्णमरन्धयत्‌” का अर्थ किया गया 
है--“क्ृष्णत्वचा वाले असुरों को मारकर | परन्तु यहाँ भी कृष्णत्वचा वाला कोई 
आदिवासी नहीं है। इससे पूर्व के (संख्या ७) मन्त्र में जो प्रकरण चल रहा है, 
उसमें शम्बर नामक मेघ का वर्णन है जिसके ६६ पुरों अर्थात्‌ घठाओं को इन्द्र नष्ट 
कर देता है। इस प्रकार यहाँ भी इन्द्र के कृष्णवर्ण मेघों के साथ युद्ध का वर्णन 
है। इस मन्त्र की व्याख्या में वेंकट माधव ने 'त्वच॑ कृष्णां' का अर्थ मेघं वशमनयत्‌' 
किया है । 

तुतीय मन्त्र २।२०।७ में 'कृष्णयोन्री: पद को देखकर पाश्चात्य मतवालों को 
अ्रान्ति हुई है। इस मन्त्र में 'कृष्णयोनी:' पद 'दासी' का विशेषण है। वस्तुत: यहाँ 
पर 'दासी:' का अर्थ है--मेघ की विनाशकारी घटायें। 'कृष्णा: (कष्णवर्णाः 
भेघाः) योनीरासां ताः कष्णयोस्यः दास्यः अर्थात्‌ कृष्णवर्ण मेघ जिन घटाओं का 
उत्पत्तिस्थान हैं वे घटायें 'कृष्णयोनीः कहलाती हैं। इस मन्त्र में इन्द्र के वृत्रहम 
होने से उपर्युक्त प्रकार स्पष्ट है कि यहाँ इन्द्र अर्थात्‌ सूर्य या विद्युत्‌ द्वारा वृत्र 
अर्थात्‌ मेघों को विदीर्ण कर वर्षा करने का प्रसंग है। 

चतुर्थ मन्त्र इस प्रकार है-- 

पञ्चाशत्‌ कृष्णा नि वपः सहस्रात्क॑ न पुरो जरिसा बिदर्दे: । 

--ऋक्० ४॥१६।१३ 

इसका अर्थ किया गया है--'हे इन्द्र ! तुमने पचास हज़ार क्ृष्णवर्ण रासक्षों 
को मारा था ।' 

इस मन्त्र की टिप्पणी में ग्रिफ़िय ने लिखा है-- 
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ुफ्ाढ एएशआए गए एा०प्5आ0व 00९ 7२७/२६॥३४38, गिशात38 0 
॥09॥]6 ४७०7ह॥65. 
इस मन्त्र में भी विद्युत और मेघ के युद्ध का वर्णन है। इसी मन्त्र में “पिच 
तथा 'मृगय' नाम वाले मेघों का भी उल्लेख है जिन्हें इन्द्र अपने वज्ञ से फाड़ता है। 
ये पचास हज़ार क्ृष्णवर्ण के राक्षस आदिवासी नहीं हैं, अपितु कृष्णवर्ण मेघ ही 
हैं। यहाँ ५० हज्ञार से कोई गणितीय संख्या अभिप्रेत नहीं है, प्रत्युत लोकभाषा 
में व्यवहृत “अनेक” का पर्याय है । क्ृष्णवर्ण के मेघों के वायु आवेष्टित विद्युत द्वारा 
विदारण किये जाने का ही यहाँ वर्णन हुआ है। 
पाँचवा मन्त्र इस प्रकार है-- 
दिवे दिवे सदृज्ञीरन्यमद्धं कृष्णा असेधदप सदमनो जा: । 
-“7६।४७।२१ 
यहाँ कृष्णा का अर्थ अंधेरी रात्रि है--शुष्णाः कृष्णवर्णा रात्री:। मन्त्र का 
अर्थ इस प्रकार है--इन्द्र अर्थात्‌ सूर्य दिन का अपराध॑ प्रकाशित करने के लिए 
प्रतिदिन समान रीति से रात्रि को दूर करता है। 
ग्रिफ़िय ने अपने पूर्वाग्रह के अनुसार इस मन्त्र पर अपने भाष्य की टिप्पणी 
में इस प्रकार लिखा है-- 
पावाब 8 769768887000 358 ॥4 जाट 900 00 8॥7। पार तव/]0 8007- 
शा768 क्षात 8ंक्ा। 06 गंहएशवए तक्ाणा३ 0 58४४४९४ फाणां)ओ व0 
59099 . 
बस्तुतः मन्त्र गत व्चिन तथा ज्ञम्बर मेघ विशेष के नाम हैं। 
अन्तिम छठा मन्त्र है-- 
त्वद्िभिया विश आयन्न सिक्‍्तीरसमता जह॒तीमोजनानि। 
वेश्वानर पूरवे श्ोशुचानः पुरो यदग्ने वरन्नदीदेः।। 
-:9।५। हे 
यहाँ पर 'विश्ञ' के साथ 'असिक्‍ती' पद को देखकर पाइचात्य मतानुयायियों 
ने अथथ किया है--असितवर्ण अर्थात्‌ काले रंग की प्रजा। ग्रिफ़िथ ने अर्थ किया 
है 'काले रंग की जातियाँ “प॥6 04/-॥766 78०८६ । यास्काचारय ने निघण्टु १७ 
में 'असिक्नी' को रात्रि नामों में पढ़ा है । इस प्रकार 'असिक्तीविश्ञः' का अर्थ है- 
अंधेरी रात में कष्ड देने वाले जीव-जन्तु | इस मन्त्र की देवता वैश्वानर है जिसका 
अर्थ है 'अग्नि!। अग्नि के प्रदीप्त होने पर रात वाले भयंकर जीव-जन्तु भाग जाते 
हैं। 
इस प्रकार प्राकृत पदार्थों और घटनाओं के स्थान पर भारतीय आदिवासी 
कृष्णवर्ण थे' इस प्रकार की कल्पना वेदाथ प्रक्रिया से अतभिज्ञ लोग ही कर सकते 
हैं, वैदिक विद्वान्‌ नहीं । 
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वर्णव्यवस्था रंग पर आश्चित नहीं 


रोमिला थापर ने 'भारत का इतिहास' नामक अपनी पुस्तक में लिखा है-- 
“वर्णव्यवस्था का मूल रंगभेद था। जाति के लिए प्रयुक्त होने वाले शब्द 'वर्ण' का 
अर्थ ही रंग होता है” (पृष्ठ २६) | यदि लेखिका को संस्कृत का ज्ञान होता तो 
वे ऐसा लिखने का साहस कभी न करतीं । वर्ण शब्द अनेकार्थवाची है। वर्ण के 
धात्वर्थ को जाने बिना उसके अर्थों को हृदयंगम करना सम्भव नहीं । धातुपाठ के 
अनुसार वर्ण का अर्थ चूर्ण करना, वर्णन करना, प्राप्त करना, रंगना, व्याख्या 
करना, प्रशंसा करना आदि है। इनमें से केवल रंग अर्थ को प्रधान मान लेना 
गोरे-काले के भेद को सर्वाधिक महत्त्व देने वाली प.इचात्य नसलवादी दूषित 
विचारधारा का परिणाम है, साहित्यिक अथवा ऐतिहासिक विवेचन कदापि नहीं । 
किसी भाषा में अक्षरों की सूची के योतक 'वर्णमाला' शब्द में वर्ण का अर्थ रंग 
करना कैसे सम्भव है ? ब्रह्मचारी के लिए प्रयुक्त 'वर्णी' शब्द में वर्ण का अर्थ रंग 
मानकर उसकी सिद्धि कंसे होगो ? 

सुविधाजीवी, आरामतलब सम्पन्त व्यक्ति जो आम आदमी की तरह खुली 
धूप में काम नहीं करता, श्रमिकों की तुलना में हलके रंग का होता है और गोरे 
आदमी को भी धूप में काम करना पड़े तो कुछ समय बाद उसका रंग तांबई होने 
लगता है। यह अन्तर तो कुछ सालों के अन्दर ही पड़ जाता है। कई पीढ़ियों में 
कुछ अधिक अन्तर आ जाता है। जल-वायू का भी रंग पर प्रभाव पड़ता है। ठ्ण्डे 
देश में जाकर कालों का रंग भी कुछ खिल जाता है और उनकी सन्तान धीरे-धीरे 
गोरी होने लगती है। इसके विपरीत गरम देश में जाकर गोरों का रंग भी साँवला 
होने लगता है और उनकी सन्‍्तान भी धीरे-धीरे काली होने लगती है। खान-पान 
का भी रंग पर प्रभाव पड़ता है। एक ही माता-पिता की सन्तानों तक का रंग एक 
जैसा नहीं होता | कृष्ण और मनु के वंश में जन्म लेने वाले राम के आय॑ होने में 
किसी को सनन्‍्देह नहीं । वे दोनों ही साँवले थे । राम के भाई गोरे थे | क्ृष्ण अंगिरस 
और इ्याव काण्व जैसे नाम सूचित करते हैं कि वंदिक ब्राह्मणों का रंग भी साँवला 
हो सकता था। कश्मीर के सभी गोरे और भद्गास में सभी काले नहीं होते । पहाड़ों 
"में रहने वालों का रंग प्राय: गोरा होता है, पर वहाँ भी साँवले रंग वाले होते हैं । 

काठक संहिता (११।६) में वैदथों का रंग गोरा और क्षत्रियों का साँवला या 
धूमवर्ण बताया. है---'यत्‌ शुक्लानां आदित्येभ्यः निर्वपति तस्मात्‌ शुक्ल एब वेद्य 
जायते, यत्‌ कृष्णानां वारुणं तस्मात्‌ घूम एबं राजज्यः।”* 


आये शब्द का अर्थ व प्रयोग 


आंदिकाल में संस्कृत के समस्त नामपद यौगिक अर्थात्‌ धातुज माने जाते थे। 
प्रक्ृति-प्रत्यय के संयोग से ही वे अपना अर्थ देते थे। कालान्तर में उनके अर्थ- 
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विशेष में रूढ़ हो जाने पर वे रूढ़ होने लगे। वेदों का प्रादुर्भाव सृष्टि के आदि में 
अथवा सबसे पूर्व हुआ | अतः उनमें कोई भी शब्द रूढ़ नहीं है। इस कारण वेद के 
सभी छाब्दों का अर्थ यौगिक-धातु के अर्थोंके आधार पर होगा और प्रकरणादि 
से उनका अर्थ विशेष में पर्यवसान होगा। प्रकृति-प्रत्यय के संयोग से निष्पन्न 
शब्दों की व्युत्पत्तियाँ भी इसीलिए की गई हैं कि उन शब्दों की निरुक्तियों को 
लेकर तत्तत्‌ शब्दों का अ्थं होता है। “आये' शब्द 'ऋ गतो' धातु से बनता है। 
गति का अथ है --ज्ञान, गमन और प्राप्ति। पाणिनि ने भारय॑ पद के लिए तद्धित 
और कृत दो नियम बताये । 'तस्येदम्‌' (अष्टा० ४॥३।१२०) तथा 'तस्यापत्यम्‌' 
(अष्टा० ४॥१।६२) सूत्रों से 'अर्थ' से 'अण्‌' प्रत्यय लगाकर आये पद की सिद्धि 
होती है और कृदन्त में 'ऋ" धातु से “प्यत्‌' प्रत्यय लगाकर आर्य-अरणी यः गसनी य : 
प्रापणी य:' सिद्ध किया है। इस प्रकार ज्ञान, गमन, प्राप्ति करने और प्राप्त कराते 
वाले को आर्य कहते हैं। इस धात्वर्थ के अनुसार आये वे हैं जो ज्ञानसम्पन्न हैं, जो 
सदा सन्‍्मार्ग की ओर अग्रसर रहते हैं और परमानन्द को प्राप्त करते हैं। सायण 
और उससे पूर्ववर्ती उद्गीय ने ऋक्‌० १०।८३॥१ में क़्ृदन्‍त रूप स्वीकार किया है। 
ऋग्वेद १०।६५।११ में कहा है--आर्या ब्रता विसृजन्तो अधि क्षमि' अर्थात्‌ 
आरय॑ वे कहलाते हैं जो धरती पर सत्य, अहिसा, पवित्रता, परोपकार आदि ब्रतों 
को विशेष रूप से धारण करते हैं। इसी को लेकर संस्कृत के प्रामाणिक कोश 
शब्द-कल्पद्रम, वाचस्पत्यम्‌ आदि में आये शब्द के अथे दिये हैं--पृज्यः, श्रेष्ठ:, 
धार्मिक:, मनय:, उदारचरित:, न्यायप्रियः, शान्तचित्त: सतत कत्तंव्यकर्मानुष्ठाता । 
ऋग्वेद १।५१।८ में आय॑ पद दस्यु के विलोम अर्थ में आया है--- 
विजानीह्यार्यान्‌ ये च दस्यवों बहिष्मते रन्ध्या शासदत्रतान्‌ । 
दस्युओं के लिए यहाँ विशेषणरूप में अब्नतान्‌ शब्द का प्रयोग हुआ है । इससे 
आय॑ से ब्रती, श्रेष्ठ उत्तम गुणयुक्त, परोपकारी मनुष्य अभिप्रेत है। स्पष्ट है कि आर्य 
और दस्यु शब्द गरुणवाचक हैं, जातिवाचक नहीं । वेदों में जहाँ कहीं भी आर्य शब्द 
आया है, सर्वत्र शुभगुणों से युक्त मनुष्य का वाचक है। अमरकोश (२।७।३) में 
लिखा है--'माहाकुलकुलीना यंसम्यसज्जनसाधव:'। इस प्रकार आय॑ शब्द कुलीन, 
सज्जन, साधु, सभ्य आदि का पर्याय है। योगवासिष्ठ १२६।४ में कहा है-- 
कत्तंव्यमाचरन्‌ कामसकत्तंव्यमना चरन्‌। 
तिष्ठति प्रकताचारो यः स आये इति स्मृतः ॥। 
जो कत्तंव्य कर्मों का सदा आचरण करता है और अकत्तेव्य कर्मों अर्थात्‌ पापों 
से सदा दूर रहता है, वह आय॑ कहाता है। 
कत्त॑व्याकत्तेव्य की व्याख्या करते हुए महाभारत में लिखा है -- 
न वेरमुद्दीपयति प्र्ञान्त न दर्षभारोहति नास्तमेति। 
न दुर्गतोइस्मीति करोत्यकार्य तमायंशील परमाहुरार्या:।। 
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न स्वे सुले व कुरुते प्रहरष नान्‍्यस्थ दुःखे भवति प्रहुष्ठ:। 
दत्त्वा न पदचात्‌ कुरुतेइनुतापं स कथ्यते सत्पुरुषार्यशीलः ॥ 
--उद्योगपर्व ३३॥११७, ११८ 
अर्थात्‌ आये वह है जो एक बार शान्त हुए वैर को बढ़ाता नहीं, जो न अभि- 
मान करता है और न कभी निराश होता है, जो अपने सुख में अधिक प्रसन्न नहीं 
होता और दूसरों को दुखी देखकर सुखी नहीं होता, दान देकर जो पश्चात्ताप 
नहीं करता। 
श्रीराम के आयेत्व का परिचय देते हुए वाल्मीकि रामायण में लिखा है-- 
आये: सर्वसमइचायं सोसवत्‌ प्रियदर्शन: । --ब।लकाण्ड ११६ 
अर्थात्‌ - श्रीराम चन्द्र की तरह प्रियदर्शन तथा सबको समान दृष्टि से देखने 
वाले आय॑ थे। किसी विदह्वान्‌ ने निम्न आठ गुणों से युक्त मनुष्य को आय॑ कहा 
ले 
ज्ञानी तुष्टइच दान्तदच सत्यवादी जितेन्द्रिय: । 
दाता दयालुनेम्रइच स्यादायों ह्यप्टभिगंण:॥ 
अर्थात्‌--जो ज्ञानी हो, सदा सन्तुष्ट रहने वाला हो, मन को सदा वश में 
रखने बाला, सत्यवादी, जितेन्द्रिय, दानी, दयालु और नम्र हो, वह आये कहलाता 
है। 
इन गुणों को धारण करने वाला जो कोई भी हो, वह जिस किसी देश, वंश 
या कुल में उत्पन्त हुआ हो, वह आय॑ कहलायेगा। काले, गोरे का कहीं उल्लेख 
नहीं है। 
जब श्रीकृष्ण ने देखा कि अर्जुन वीर होकर भी मोहवश क्षात्रधमं के आदशे 
से च्यूत हो रहा है तो उन्होंने अर्जुन के इस व्यवहार को 'अनाय॑जुष्ट' (गीता २॥२) 
कहकर उसकी भत्सना की । 
अयोध्याकाण्ड (१३।५) में राम को वन भेजने की कैकेयी की माँग के कारण 
उसे दशरथ ने 'अनार्या' कहकर सम्बोधित किया। फिर स्वयं महर्षि वाल्मीकि ने 
भी १६।१६ में इसी कारण उसे “अनार्था' कहकर उसकी निन्‍्दा की । 
महात्मा बुद्ध ने भी सज्जनों के लिए सर्वत्र आये शब्द का प्रयोग करते हुए 
उसका लक्षण इस प्रकार किया है -- 
न तेन अरियो होति येन पाणानि हिसति। 
अहिसा सबपाणानं अरियोति पबुच्चति ॥-- धम्मपद २७० 
अर्थात्‌--प्राणियों की हिंसा करने वाला आर्य नहीं होता। सब प्राणियों के 
प्रति अहिसाभाव रखने वाला आये होता है। 
इन सब बातों को ध्यान में रखते हुए श्री अरविन्द ने आये शब्द के अर्थ और 
महत्त्व के सम्बन्ध में लिखा है -"आर्य शब्द में उदारता, नम्नता, श्रेष्ठता, 


पथ 


आयय॑-दास-दस्यु १४७ 


साहस, सरलता, पवित्रता, दया, निर्बंल संरक्षण, ज्ञान के लिए उत्सुकता, सामाजिक 
करत्त॑व्य पालनादि सब उत्तम गुणों का समावेश है। मानवीय भाषा में इससे उत्तम 
और कोई शब्द नहीं है।' 

थाई-भारत संस्कृति भवन स्थाम से आचार्य नरेन्‍्द्रदेव द्वारा प्राप्त तथा उत्तर 
प्रदेश शिक्षा विभाग द्वारा प्रकाशित 'स्याम की संस्कृतमुलक शब्दावली में पृष्ठ 
८ पर दो शब्दों के पर्याय द्रष्टव्य हैं-- 

(5एञ88४0०--ायय॑ धर्म 

(६२४॥६४९१ ७०००४४- आये जन 

स्याम देश में सभ्यता तथा सभ्य जनों के'लिए ऋमह:ः आये धर्म तथा आयेजन 
शब्दों को देखने के बाद भी क्या इसमें कोई सन्देह रह जाता है कि आय॑ शब्द केवल 
गुणवाचक है, किसी जाति या देश से उसका कोई सम्बन्ध नहीं है । 


दास या दस्यु शब्द का प्रयोग 


आये की तरह दास या दस्यु शब्द भी गुणवाचक है। इसलिए सब देशों और 
सब कालों में दस्यु होते हैं। महाभारत (शान्तिपवं ६५॥२३) में कहा है-- 
दृश्यन्ते सानुषे लोके सर्ववर्णषु दस्यवः। 
लिड्भान्तरे वत्तमाना आश्रमेषु चतुष्वंपि॥ 
मनुष्य लोक में सभी वर्णों और आश्रमों में दस्यु स्वभाव के लोग हो सकते हैं । 
'दस्यु' शब्द का अर्थ और उसकी व्युत्पत्ति भी उसके मनुष्यों के ग्ुण-कर्म- 
स्वभाव पर आश्रित होने की पुष्टि करते हैं । 'दसु उपक्षये' धातु से “बुच्‌ प्रत्यय के 
योग से दस्यु शब्द बनता है। निरुकत ७२३ में इसकी व्युत्पत्ति इस प्रकार की गई 
है--'वस्युदंस्थतेः क्षयार्थादुपदस्यन्त्यस्सिन्‌ रसा, उपदासयति कर्माणि'--दस्यु 
वह है जिसमें रस या उत्तम गुणों का सार कम होता है, जो शुभ कर्मों से क्षीण है 
था शुभ कर्मों में बाधा डालता है। ऋग्वेद में दस्यु का लक्षण इस प्रकार किया है- 
अकर्मा दस्पुर॒मि नो अमन्तुरन्यव्तों असालुषः। 
“+-कऋ० १०२२॥५ 


१. पफाल प्रणव 498 6007685९8 8 एशािएणांबि लांंतवां भात॑ 506 
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१४८ आया का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


अर्थात्‌ दस्यु वह है जो अकमंण्य है या जो सोच-विचार कर कार्य नहीं करता, 
जो अहिसा, सत्य, दया आदि ब्रतों का पालन नहीं करता, प्रत्युत इनके विपरीत 
हिसा, असत्य, करता आदि का व्यवहार करता है और जो मानवोचित आचरण 
नहीं करता । वेदों में ऐसे अमानवीय एवं असामाजिक तत्वों को ही दस्यु नाम से 
अभिहित करके उनके नाम पर बल दिया गया है। 

ऋणग्वेद का यह मन्त्र इस प्रसंग में विशेषतः उल्लेखनीय है-- 

आ संयतमिन्द्र णः स्वस्ति शत्रुतूर्याय बृहतीममृधास्‌। 
यया दासार्न्याणि वृत्रा करो वज्चिन्‌ सुतुका नाहुषाणि ॥-ऋ० ६।२२।१० 

इसमें इन्द्र अथवा राजा को कहा गया है कि तुम (वृत्रा दासार्न्याणि करः) 
धर्मकार्यों में विष्त डालने वाले और उनका नाश करने वाले दासों को भी आयय॑ 
भर्थात्‌ श्रेष्ठ सदाचारी बनाओ | सायण ने इसका अर्थ करते हुए लिखा है कि इन्द्र 
का काये 'दासानि-- कर्महीनानि मनुष्यज्ञातानि'-अकर्मंण्य मनुष्यों को आर्थाणि -- 
श्रेष्ठ मनुष्य (कर्मग्ुक्तानि) बनाना है | इससे स्पष्ट है कि आय॑ और दस्यु का 
अन्तर अजित गुणों के कारण है, जाति विशेष से सम्बन्धित होने के कारण नहीं, 
क्योंकि किसी को एक जाति से छुड़ाकर दूसरी जाति में नहीं बदला जा सकता | 
मनुस्मृति (१०४५) में कहा है-- 

मुखबाहूरुपज्जानां या लोके जातयो बहि:। 
स्लेच्छबाचदचा यंवाचः सर्वे ते दस्यव स्मृता: ॥ 

अर्थात्‌--जोक में श्रेष्ठ कर्म न करने के कारण ब्राह्म णादि वर्णों से बहिष्कृत 
जो जातियाँ हैं, वे चाहे म्लेच्छ भाषायें बोलती हों, चाहे आय॑ भाषा, सब दस्य हैं । 
इससे स्पष्ट है कि आये भाषाभाषियों --आर्यों में भी जो दुष्टरैं, वे।दस्यू कहाते हैं। 

मद्रास यूनिवर्सिटी के श्री वी० आर० रामचन्द्र दीक्षितार ने २९-३० नवम्बर 

१६४० को मद्रास यूनिवर्सिटी में दो महत्त्वपूर्ण व्याख्यान दिये ये जो ऐडियार 

लायब्रेरी से १६४७ में "00 श्ात 59680 ० ॥॥० परध्याा&' नामक पुस्तक 
क रूप में प्रकाशित हुए । श्री दीक्षितार ने लिखा है--- 

सत्य तो यह है (जातीय भेद की दृष्टि से) दस्यु आर्येतर नहीं थे । यह मत 
कि--दस्यू और द्राविड़ लोग पंजाब और गंगा की घाटी में रहते थेऔर जब आर्यों 
ने आक्रमण किया तो वे आरयों से पराजित होकर दक्षिण की ओर भाग गये और 
दक्षिण को ही अपना घर बना लिया---यु क्तियुक्त नहीं है।* 

१. 4॥6 6 5 (॥8 (86 [988905 ज़ढा6 ॥0 प्रणा-ह98॥5, ॥॥6 6९079 
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म्यूर महोदय ने भी इसी मत का प्रतिपादन करते हुए लिखा है--“मैंने 
ऋग्वेद में आये दस्यु अथवा असुर नामों पर इसी दृष्टि से विचार किया कि क्‍या 
उनमें से किसी को अनारयों या मूल निवासियों से उत्पन्न समझा जा सकता है? 
किन्तु मुझे इसका कोई प्रमाण नहीं मिला ।”* 
सुप्रसिद्ध दाक्षिणात्य विद्वान्‌ प्रिंसिपल पी० टी० श्रीनिवास अय्यज्भार ने 
अपनी पुस्तक 978080॥ &00725 में लिखा है कि आर्य ओर दस्युओं के भेद 
को जातीय न मानकर गुण-कर्म-स्वभाव पर आश्रित मानना ही ठीक है।* उनके 
वक्तव्य का अ।धार ऋग्वेद का यह मन्त्र प्रतीत होता है-- 
अन्यव्रतमसानुषसयज्वानमदेवयुवम्‌ । 
अब स्व: सछ्ा दुधुबीत पव॑तः सुध्नाय दस्युं पर॑तः ॥ 5।७०१११ 
यहाँ दस्यु के विशेषण (अन्यब्नतम्‌) सत्य, अहिंसा, परोपकार आदि से विरुद्ध 
संकल्पवाला (अमानुषम्‌) मानवीय व्यवहार न करने वाला (अवेबयुव््‌) दिव्य- 
गुणों से यूक्‍त विद्वानों की कामना न करनेवाला इत्यादि कहे हैं। इनसे किसी जाति 
या वर्ग॑विज्ञेष के प्रति घृणा या विद्वेष की प्रतीति नहीं होती । 


१. ॥॥9ए७ 2णा6 0५ 8 ॥4ता€$ रण 088फ058 ० #85095 गल्राणारत 
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देवासुर-संग्राम 


वैदिक साहित्य में अनेकत्र ओर अनेकविध देवासुर-संग्राम का उल्लेख मिलता 
है। इन्द्र के नेतृत्व में देवताओं के साथ असुरों के युद्ध का बार-बार वर्णन हुआ है। 
जिन असुरों को इन्द्र पराजित करते हैं, उनमें प्रमुख हैं--वृत्र, शम्बर, नमुचि, 
चुमुरि, घुनि, पिप्रु, शुष्ण, अराव्ण आदि। इन्द्र के पर्यायों में वृत्रहन्‌ वृत्रहस्तम्‌ 
आदि शब्दों का प्रयोग हुआ है । इनसे सामान्यतः यह भ्रम होता है कि ये व्यक्ति- 
वाचक नाम हैं और इन्हें उन राजाओं या सेनापतियों के साथ जोड़ दिया गया है 
जिन पर इन्द्र ने आक्रमण किया था । परन्तु युयुत्सु (युद्धप्रिय) इन्द्र के विषय में 
बेंद कहता हैं+- 

मायेत्सा ते यानि युद्धान्याहुर्नाद्य शत्रु ननु पुरा विवित्से +-ऋक १०।५४।२ 

अर्थात्‌--लोग जो तेरे नाता युद्धों का वर्णन करते हैं, वह सब तेरी बुद्धि का 
ही विस्तार है, तेरा तो न पहले कोई शत्रु था और न आज है ।' 

एक ही साँस में यह कहना कि इन्द्र का न पहले कोई शत्रु था, न आज है और 
फिर हर समय उसके युद्धों की बात करना क॑ंसे संगत हो सकता है ? कणाद 'बुद्धि- 
पूर्वा वाक्‍्यक्ृतिवेंदे' (वंशेषिक ६।१।१)--वेद में वाक्य-रचना-पद व पदसमूहों 
की आनुपूर्वी को बुद्धिपृवंक मानते हैं । स्पष्ट है कि प्रसंग तथा औचित्य को ध्यान 
में रखकर ही उसके गृढार्थ को निर्धारित किया जा सकता है। पाढ्चात्य विद्वानों 
ने आक्रान्ता आयों और आतक्रान्त मूलनिवासियों के बीच युद्ध की कल्पना करके 
इन्द्र और शम्बरादि का उनके नेताओं या सेनापतियों के रूप में वर्णन किया है। 
परन्तु इनमें बार-बार आनेवाले नामों--वृत्र और शम्बर के बहुवचनान्त वुत्राणि' 
(ऋ० १।५३॥६; ३३०२२; ४।२४।१०) और *“शम्बराणि (ऋ० २।२४।२) 
के प्रयोग से स्पष्ट हो जाता है कि मैकडानल और कीथ की यह कल्पना कि वृत्र, 
शम्बर आदि आदिवासियों के नेताओं के नाम हैं, सवंथा निराघार है। वेद में जहाँ- 
जहाँ ये पद आये हैं, वहाँ मनुष्यों का कोई प्रसंग ही नहीं है। शतपथ ब्राह्मण 
(११।१।१६।६) में लिखा है--“तस्मादाहु्नेतदस्ति यहवासुरं 
त्वदुद्यत इतिहासे त्वत्‌ ।” अर्थात्‌ मन्त्र में उस देवासुर-संग्राम का वर्णन नहीं है जो 
इतिहास में वर्णित है । विक्रम संवत्‌ से कोई ३१०० (आज से लगभग) ५००० 


ञ्ए् 
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वर्ष पूवेवर्ती यास्काचाय ने इसकी व्याख्या करते हुए लिखा है-- 
तत्को बृत्रः ? मेघ इति नेरुक्‍्ता:, त्वष्ट्रापसुर इत्येतिहासिका: । अपां च 
ज्योतिषदच सिश्रीभावकर्मणो वर्षकर्म जायते। तत्नोपसार्थन युद्धवर्णा 
भवन्ति । अहिवत्तु खलु मन्त्रवर्णा ब्राह्मणवादाइच । विवृद्ध या शरीरस्य 
स्रोतांसि नियारयाऊुचकार, तस्मिन्‍्ह॒ते प्रसस्यन्दिर आपः। तदभिवादिन्येष- 
रभंवति ॥--निरुक्‍त २।१६ 
यह वृत्र कौन है ? निरक्तकार कहते हैं कि वृत्र का अर्थ मेघ है और ऐति- 
हासिक मानते हैं कि यह त्वाष्ट्री नामी असुर है। परन्तु ऐतिहासिकों का पक्ष ठीक 
नहीं है। जल और विद्युत्‌ के मिलने से वर्षा होती है।' वहाँ उपमारूप में युद्ध का 
वर्णन है। विद्युत्‌ रूपी वज्ज जल पर प्रहार करता है। प्रहार होने पर मेघरूपी श्र 
छिन्‍न-भिन्‍न होकर वृष्टिजल के रूप में पृथिवी पर आकर गिर पड़ता है। इस 
प्रकार यह उपमा के रूप में मेघ तथा विद्युत्‌ के युद्ध का वर्णन है -काव्यात्मक 
भाषा में वर्षासम्बन्धी वेज्ञातिक प्रक्रिया की प्रस्तुति है। किन्‍्हीं मनुष्यों के बीच 
हुए युद्ध के साथ इसका कोई सम्बन्ध नहीं है। इसके अतिरिक्त दूसरा हेतु यह भी 
है कि मन्त्रों और ब्राह्मणों में 'बुत्र' की भाँति 'अहि' को भी इन्द्र का शत्रु कहा है। 
यह “अहिं' निस्सन्देह मेघवाची है । अतः वृत्र का अर्थ भी मेघ ही करना होगा, 
त्वाष्टर नामी असुर नहीं । इसकी पुष्टि में जो आगे मन्त्र दिये हैं, उसका आशय 
यास्‍्क पहले इस प्रकार देते हैं--वृत्र ने शरीर की वृद्धि से जल के स्रोत रोक लिये। 
उस वृत्र के मारे जाने पर जल बह निकला । इस अर्थ को कहनेवाला यह मन्त्र है- 
दासपत्नीरहिगोपा अतिष्ठनिरुद्धा आपः पणिनेव गाव: । 
अपां बिलमपिहितं यदासोद्वृत्र जघन्वाँ अप तहवार॥-ऋ० १।३२।११ 
दासपत्नी: दासाधिपत्न्य; । दासो दस्यते: । उपदासयत्ति कर्माणि। अहि- 
गोषा अतिष्ठन्‌ । अहिना गुप्ता: । अहिरयनात्‌ । एत्यन्तरिक्षे । 
अयमपीतरो5हिरेतस्मादेव । निह्नं सितोपसर्ग: । आहन्तोति । निरुद्धा 
आप: पणिनेव गाव: पणिवंणिग्मभवति। पर्णि: पणनात्‌। व्णिक्‌ पण्यं 
नेनेक्ति । अपां विलमपिहितं यदासीत्‌ । बिल भरं भवति। बिभर्ते: । वृत्रं 
जध्निवान्‌ । अपवबार तत्‌। वृत्रों वृणोत्तेवा वर्ततेर्बा । वर्धतेर्वा । 
यद्वृणोत्तदु वृत्नस्थ वृत्रत्वसिति विज्ञायते। यदवत्तंत तदु वृत्रस्य 
वृत्रत्वभिति विज्ञायते । यदवर्धत तदु बृत्रस्य व्‌ अत्वसिति विज्ञायते ॥ 
>-निरुक्‍त २१७ 
मेघ से छुपाया हुआ दुष्काल-रक्षक वृष्टिजल मेघ ने रोक रक्‍्खा था, जेसे 
बनिया गौओं को बाड़े में रोक रखता है । तब मेघ को मारते हुए इन्द्र अर्थात्‌ 


१. महाभारत, शान्तिपवं में कहा है--'अग्निषोमाविदं सवंसिति' (२६४।३३) । 
यहाँ सब प्रकार के आप:--जल अभिप्रेत हैं। 
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विद्युत्‌ ने जल को रोक रखनेवाले हार को खोल दिया और इस प्रकार वृष्टि होने 
लगी। 

'बुत््‌ आच्छादने' धातु से 'क्त' प्रत्यय (उणादि ४॥१६४) और “वबृतु वर्तने' 
अथवा 'वृधु वृद्ध से 'रक' प्रत्यय (उणादि २।१३) करने पर वृत्र शब्द सिद्ध 
होता है। मेघ अन्तरिक्ष को आच्छादित करता है, चौमासे में वत्तेमान रहता है 
और वृद्धि करता --फलता है| इन तीनों निवंचनों की पुष्टि में यास्क ने कहीं के 
ब्राह्मण वचन उद्धुत करते हुए कहा है कि मेघ को आच्छादित किया, वही उस 
मेघरूपी वत्र का वन्रत्व है । मेघ जो अच्तरिक्ष में वत्त मान रहा, वही उस मेघरूपी 
वत्र का वृत्रत्व है और मेघ जो फैला वही उस मेघरूपी वृत्र का वृत्रत्व है। 

प्रस्तुत मन्त्र में 'आपः' दासपत्नियाँ हैं और ऋग्वेद की एक अन्य ऋचा में वे 
अये पत्नियाँ हैं--'यो$यंपत्नी: अकृणोत्‌ इसा अप: (ऋ० १०।४३।८) -- जिनकी 
पत्तियाँ आप: - जल हैं, उनको मनुष्य कैसे कहा जा सकता है ? ऐसे सुस्पष्ट 
आधिभौतिक प्रकरणों में मानव इतिहास की कल्पना करना स्वंथा असंगत है।' 
बादलों को बरसने से रोकने का सामर्थ्यं मनुष्य में नहीं है, इसलिए 'पर्णि' का अर्थ 
मनुष्य (असुर) परक नहीं हो सकता। 

मेघरूपी वृत्र अन्तरिक्ष को कैसे आच्छादित करता है, कैसे वर्षाकालीन बादल 
की घटा उठती है और जल के अधिक होने से वह नीचे की ओर झुक जाता है और 
दूर-दूर तक फैलकर गाढ़ अन्धकार कर देता है--इसे वेद ने रूपकालंकार द्वारा 
इस प्रकार प्रतिपादित किया है-- 

अतिष्ठन्तीनामनिवेशनानां काष्ठानां मध्ये निहितं शरीरम्‌ । 

वृत्रस्थ निण्यं विचरन्त्यापो दीघ॑ तम आशयविन्द्रशत्रुः ।। 
नज+क० १।३२।१० 
जैसे कोई शत्रु अपने विरोधी के कमज़ोर स्थान को जानकर उस ओर भागने 
की चेष्टा करता है, एवं मानो मेघवर्ती जल निम्न प्रदेश की ओर भागने के लिए 
गया। परन्तु मेघ ने उसे रोकने के लिए चारों ओर गाढ़ अन्धकार फैला दिया 
जिससे शत्रु को कुछ न दीखे और वह भाग न सके | मेक्‍्समूलर ने स्वीकार किया 
कि ४०० वर्ष ईसापूर्व (मैक्समूलर की मान्यता के अनुसार) हुए यास्क का 


१. अन्यथा भिन्‍न एवं असंगत अर्थ करते हुए भी 'टथ्ाणात26 प्रा#णर> ० 
फाता# में 'पणि' का अथ "शाह४०४०” करते हुए लिखा है-- "१० 5९६७ 
जा जाधंता ॥ (पणि) ए३४ ए५९6 तर ॥8ए6 09९०। 5णा०(8 ॥|९९ 
प्रांइड््ात', पर तत्माणा$ श्वार प्रांइइकाव5, 06एथ05९ त6ए जाधाठगत 
गिणा हा 6एशा 76 एश्यंट ण टागात॑ड- गा22020--758]9, 
8789, प्राण्यकगाट्ध 0 डए० (08. 0.) . 
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अनुम्तरण करके ही हम वेदों को भली प्रकार समझ सकते हैं ।' तदनुसारनिरुक्तादि 
वेदार्थोपबुंहक शास्त्रों का गहराई के साथ अध्ययन करने पर मैक्‍्समूलर ने यह 
निष्कर्ष निकाला-- 

“पौराणिक गाथाओं की यह विशेषता रही है कि प्रतिदिन या प्रतिवर्ष होने- 
वाली घटनाओं को एक विशेष घटना का रूप देकर उसे किसी देवता या राजा के 
नाम के साथ सम्बद्ध करके एक कथा का रूप दे दिया जाता हैं। जब ये प्रतिदिन होने- 
वाली घटनायें 'एक बार की बात है” से आरम्भ होती हैं, तो उनका ऐतिहासिक 
रूप बन जाता है। हम जानते हैं कि एक दिन और एक रात का दैनिक संघर्ष तथा 
शुक्ल एवं क्ृष्णपक्ष का मासिक संघर्ष अनादडि काल से चलता आ रहा है और 
अनन्त काल तक चलता रहेगा। प्रकृति में निरन्तर होते रहनेवाले ऐसे संघर्षों को 
हम कालविशेष में होनेत्राले युद्धों का रूप दे देते हैं। मुझे इसमें सन्देह नहीं कि 
समय-समय पर आनेवाली भयंकर बाढ़ों एवं उनके कारण होनेबाली अपरिप्रित 
हानियों को अतिशयोक्ित के रंग में रंगकर ही सब देशों में जलप्लावन की कथा 
बनी है ।* 

इन दाब्दों में मेक्समूलर ते यास्क के मत को स्पष्टतः स्वीकार किया है । 
उसने अपना मत व्यक्त करते हुए यह भी लिखा है कि “प्रात्रीन गाथाओं में हम 
जिन्हें देवी-देवताओं के नाम से पुकारते हैं, वे जीते-जागते वास्तविक मनुष्य नहीं 


१. ॥049877077 एए79056 40 400]0ए १४७८७ ५/॥0 45 ४१ए00860 0 ॥9५8 
॥रव्त [8०० 400 8. 0.---809, शा ० ॥ (९8०॥ ७६ ? ?. 50. 
२. ॥8 & '060प्राक्ावए ण॑ थाएंशा। गाण्ड 4 (6ए 769788श €एशा।$ 
ज़ांणा ॥97था ०एथाएवए 0 ९एशपए इढ्या, 85॥4ण8 ॥4797०760 
०ा०6 पफुणा & ध॥९. पाल तक्षाए 9४06 #>लणज़ल्शा 649 भाव॑ गांशा। 
॥6 एटशए 0व6 एटॉफ़िट्शा  जांगरश शात छणा8 86 7€९फाध्डथांधत 
कयाठ08 ध्री6 परंज्रणाांए॥] ९९७१६ ७00 85076 0 ॥॥6 ९ए80068 092]0782- 
गाह गांशा]ए ॥0 ॥056 ०गाशशा। 9268 0 परधाणार ॥8ए6 
शांक्षातए एल धधाएई0णाएरर्त गरां0 थात ग्रांडउटत एए शांत 0४0065 
(६00९ ए986086 था 3 ढशाशो। एटा00 ० 6, ॥ए0एा॥8 8076 
[ताए ण तल्वाए ण 809. 7 ॥8ए6 प॥6 तणाए।, फरशरणिल्, तक (6 
80०००ग्रा ० 086प्20, [ण गाड॥वाठ०, जाांली 6 गीत॑ 3709 8एशए- 
ज़ाशल, धार णांशा।4ए 7९८060॥075 ण शा्रत्वी [णाशयाड ए एथा। 


07 शञा०ण्‌' 
>--]999, जञ8 क्या ॥6 ०8९॥ ४५ ? 7. 36. 


श्प्४ आरयों का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


हैं जिनके कुछ करने-धरने की बात कही जा सके |”! 
जैसा कि हम पहले विचार कर चुके हैं, वेद के शब्द रूढ़ नहीं हैं, यौगिक या 
योगरूढ़ हैं । यौगिक शब्द एक वा अनेक घातुओं से निष्पन्न हुए माने जाते हैं। 
धातु भी अनेकार्थंक होते हैं। इसलिए एक शब्द के अनेक अर्थ और एक अर्थ के 
अनेक शब्द होते हैं। इस आधार पर निरुक्‍त में बेदिक शब्दों का निर्वेचल अनेक 
प्रकार से किया गया है। शब्द में निहित अर्थ की इस व्यापकता को समझ लेने पर 
'इन्द्र' शब्द अनेक अर्थो-पदार्थों का बाचक सिद्ध होता है। इस प्रकार ऋग्वेद में ही 
नहीं, सम्पूर्ण वेदों में इन्द्र शब्द अनेक उच्चावच अर्थों का अभिधायक है।' चेतन- 
अचेतन, सुक्ष्म-स्थुल, व्याप्य-व्यापक बहुरूप है ।उसे ऐतिहासिक पुरुष या काल्पनिक 
देवता मानकर ऋग्वेदीय वर्णनों की तदनुसार व्याख्या करना भूल होगी । 'प्रकरणश 
एव निर्वक्तव्या:---स्थल--प्रकरणादि के अनुसार ही उसका अर्थ स्वीकार करना 
होगा। प्रस्तुत सन्दर्भ में 'इन्द्र' शब्द विद्युत्‌ का ही वाचक है।* 
इस प्रकार मैक्समूलर ने इस सन्दर्भ की व्याख्या में पुरी तरह निरुक्त (२।१७) 
का अनुसरण किया है। ओल्डनबर्ग के इस कथन में भी इसी मान्यता की ध्वनि 
है--“'यह वृत्र कया है ? अनावुष्टि या शीत का राक्षस । इन्द्र क्या है ? विद्युत्‌ या 
सूर्य । सबसे अधिक तेजस्वी सूर्य को भी अन्धकार दबा लेता है। ऐसा रात में ही 
नहीं होता, दिन में बादल भी उसे छिपा लेते हैं और कभी-कभी कई-कई दिनों 
तक छिपाये रहते हैं । साल में कई महीने सूर्य बादलों से अभिभूत रहता है। जब 
बादल घिर आते हैं तो अँधेरे में रास्ते से भटककर नावें टकराती हैं। यदि समय 
पर वर्षा न हो तो नदियाँ सूख जाती हैं, ऋतु-विपर्यय हो जाता है और मनुष्य 


१, ए४९ प्राएड ॥6ए७/ णिह७ 40 शोक्ष फ़९ ०॥)॥ 8005 वा ब्राएंशां 
प्राएता00ट१ां85 ह्वाढ ॥0 इप्रडकाएव। वाह ताएंतपत्व छशा।85 रण 
जशाणा फट ० 9760696 (ग8 धा0 (6.- 
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२. द्र॒ष्टव्य, जयदेव उम्रेती : बेद में इन्द्र । 


३. मैक्समूलर ने एक स्थान पर लिखा है --सल्न6 88क॥ व्रत ७क्षात$ 
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था त!॥8 ण॒॑एतत8 ज्री0 प्065 6 ज़्श$, 4.6, ॥6 7था। 
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त्राहि-त्राहि कर उठता है। यही अवस्था उस समय भी होती है, जब अनियन्त्रित 
वर्षा होती है । यदि देर तक यह स्थिति बनी रहे तो प्रलय हो जाये । कोई जीवित 
प्राणी परथिवी पर न रहे, परन्तु ऐसा होता नहीं। उस शक्ति को जो लन्नाचछादित 
करके तथा प्राणधारक जलधारा को रोककर प्राणियों को सताती है, उसे वृत्र 
(आवरण करनेवाला, ढकनेवाला) नाम दिया गया और इसकी विरोधी शक्ति 
को, जो उसका संहार करके यथासमय यथेष्ट मात्रा में वृष्टि करके नदियों को 
जल देती है, मनुष्यों तथा अन्य प्राणियों को अन्न देती है और सूर्य-चन्द्रादि को 
मुक्त करके फिर से प्रकाशित करती है, इन्द्र नाम से पुकारा गया। भ्रकृति के रंग- 
मंच पर यह नाटक होता रहता है। अन्ततः वृत्रूपी खलनायक को इन्द्र (विद्युत्‌) 
रूपी नायक परास्त कर विजयी होता है । 

शतपथ ब्राह्मण (११।६।३।६) में लिखा है--'स्तनयित्नुरेबेस्र:' स्तनयित्नु 
अर्थात्‌ विद्युत ही इन्द्र है। पुनः वहीं ६।१।३।१४ में कहा है -“विद्युत्‌ वा अज्निः' 
अर्थात्‌ विद्युत्‌ व अशनि पर्यायवाची हैं। कौषीतकि ब्रह्मण ६।६ के अनुसार 
“यददानि: इन्द्रस्तेन--अर्थात्‌ अशनि और इन्द्र पर्यायवाची हैं । 

ऋग्वेद के प्रथम मण्डल के समूचे ३२वें सूक्‍त में इन्द्र-बुत्र के युद्ध का 
आलंकारिक वर्णन हुआ है। इन्द्र ने युद्ध में वत्र से अतिरिक्त जिन असुरों को 
पराजित किया उनमें कुछ के नाम हैं--नपम्ुचि, शम्बर, चुमुरि, धुनि, पिप्रु, शुष्ण, 
और अराव्ण । परम्परागत रूप से इन्हें जल के अवरोधक, जल को अपने भीतर 
रोके हुए बादलों, अन्धकार आदि से सम्बद्ध किया जाता है और इनका संहार 
करनेवाले इन्द्र को विद्युत्‌, सूर्य आदि का वाचक माना जाता है। ये सभी विशेषण 
बहुत सटीक रूप में बादलों, अकाल और सूखे आदि पर लागू होते हैं। पर, इनका 
प्रयोग घन जोड़कर रखनेवाले, अदाता, कृपण व्यक्तियों के लिए भी किया जा 
सकता है। इन असुरों के नामों पर ध्यान दिया जाये तो इनसे उनके दुर्दान्त और 
भयंकर चरित्र का ही उद्घाटन होता है । परम्परा से जनमानस पर भी असुरों का 
यही चित्र अंकित रहा है। ऐसी स्थिति में इन्हें बादलों के विशेषण रूप में मानने 
के अतिरिक्त अन्य कोई चारा नहीं रहता । 

शम्बर --निघण्दु १।१० में 'असुर' शब्द मेघ नामों में पढ़ा गया है। 'शम्बर' 
पद वेद में पुल्लिग और नपुंसकलिंग दोनों में पाया जाता है। पुह्लिग में यह मेघ का 
वाचक है और नपूंसकर्लिंग में जल और बल का। निषण्टु १।१० में शम्बर: पद 
भेघ नाम में पढ़ा गया है तथा ११२ और २॥६& में क्रदय: जल और बल में । अतः 
ऋक ० २२४२ में आया 'शस्बराणि' पद 'उदकानि-- जलों का वाचक है, क़िलों 
से उनका कोई सम्बन्ध नहीं है । शं सुब्॑ वुणोति यस्मात्‌ त॑ सेधम्‌ (दयानत्द) । 
शम्बर के सम्बन्ध में तो यास्क ने स्पष्ट कह दिया है--तमग्निर्वेश्वानरों ध्तन्‌ 
अवाधूनोदयः काष्ठा: अभिनत्‌ शम्बरं सेघम्‌ ।” निरुक्‍्त ७।२२ अर्थात्‌ वैदवानर 


१५६ आर्यों का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


विद्युत्‌ ने वृष्टिवाले मेघ (शम्बर) को फाड़कर नीचे गिराया। 

तमुचि---अमरकोश के एक इलोक में इन्द्र को 'नमुचिसुदन' कहा गया है । 
वह इलोक इस प्रकार है-- 

सुत्रामा गोत्रभिहृष्त्ो वासवों बृत्रहा वृषा। 
जम्भभेदी हरिहयः स्वारण्नमुचिसुदनः॥ १।४३ 

यहाँ इन्द्र को नमुचिसूदन कहा गया है। 'न मुञ्चति-मोच्लु सोक्षणे धातु से 
निष्पन्न नमुचि शब्द ऐसे भेघ का वाचक है जो जल नहीं छोड़ता, अर्थात्‌ बरसता 
नहीं । बादलों को छिन्न-भिन्‍त करके बरसानेवाले सूर्य या विद्युत्‌ का नाम इन्द्र है। 
इससे स्पष्ट है कि 'नमुचि' वे बादल हैं जो प्रहार के बिना बरसते नहीं। शम्बर 
बादलों को कहते ही हैं। पंचतंत्र में आया है--'शम्बरस्यथ च या साया सा माया 
नमुचेरपि'। यहाँ झम्बर और नम्रुत्ि माया करनेवाले--आशा बंधाकर बिना 
बरसे चले जानेवाले बादल सिद्ध होते हैं। वृत्र नाम मेघ का है,यह पहले व्याख्यात 
है। उसी का नाश करके, छिन्त-भिन्‍न करके बरसानेव।ले की संज्ञा 'बृत्रहा' है। 

चुमुरि--“चुमुरि अत्तारम्‌' (द० वे० को०) । चुमुरि अयनार्थक 'चमु' धातु 
से बना है। कई मेघ ऐसे होते हैं जो जल रखते हैं, किन्तु छोड़ते नहीं। ऐसे मेघ 
चुमुरि कहाते हैं। बहुत खाने वाले मनुष्य के लिए भी इस शब्द का प्रयोग 
होता है। 

धनि--निरुक्‍्त १०।३२ के अनुसार धुनिमन्तरिक्षे मेघम्‌' मेघ का ही नाम 
धुनि है--ऐसे मेघ का जो गरज-गरजकर हड़कम्प मचा देता है। “धुनि कम्प- 
यितारम्‌' (दवेको ), यह पद 'घूम्‌' कम्पना्थक तथा 'ध्बन्‌' शब्दार्थक धातुओं से 
बना है। 

पिप्रु--यह छब्द 'प्र पालनपूर्णयो:' धातु से निष्पन्त होकर ऐसे मेघ के लिए 
प्रयुक्त होता है जो जल से भरपूर हो और वर्षा द्वारा प्रजा का पालन करता हो। 

इलीविज्ञ--“इलीविश' का वर्णन ऋग्वेद १।३३।१२ में हुआ है। निरुक्‍्त 
६।१६ में इसी मन्त्र की व्याख्या में यास्काचार्य ने लिखा है--'निरविध्यदिला 
बिलशयस्य दृढानि। व्यभिनच्छड्धिणंशुष्णमिन्द्रः' । निघण्ट्‌ में 'इला' पद पृथिवी 
नामों में पढ़ा है। जिस समय भूमि पर वृष्टि द्वारा जल आता है तो भृमि में प्रवेश 
कर जाने से उसे 'इलीविश' कहते हैं । 

वस्तुतः, जैसा कि अन्यत्र स्पष्ट किया गया है, आर्य या दस्यु या असुर आदि 
शब्द जातिवाचक न होकर ग्रुणवाचक हैं। कुछ जानबूझकर और कुछ अनजाने में 
वेद के मर्म को न समझने के कारण इन दाब्दों के अन्यथा अर्थ करके देश को विघ- 
टन के मार्ग पर डाल दिया गया है। असुरों को अकर्मा, अन्त, अघायु, गृध्तु, अमज्यू, 
अराध, अनप्सस आदि कहा गया है जिनका अर्थ है--काम न करनेवाला, दूसरों 
की कमाई पर पलनेवाला, कंगाल आदि। इसके विपरीत दोनों को सुकर्मा,[सुऋ्रतु, 


अल अदला) 4. अमन है लिन हक्ताओ 
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ऋतुविद्‌, व्रतचरिष्णु, सुराध, श्रम और तप करनेवाला बताया गया है जो उनकी 
कमंठता का द्योतक है। इस प्रकार सुर दब्द मोटे तौर पर वही अर्थ रखता है जो 
आय॑ शब्द । इसके विपरीत गुण-कर्म-स्वभाव रखनेवाले की संज्ञा दस्यू या असुर 
है। इसी आधार पर म्यूर ने लिखा कि ऋग्वेद में आये दस्यु या असुर शब्दों की 
उत्पत्ति का अतार्यों या यहाँ के मूल निवासियों से कोई सम्बन्ध नहीं है । 

यह सवंदिदित है कि वेद मनुष्यों के लिए अपेक्षित सम्पूर्ण ज्ञान का भण्डार 
है। स्वभावत: एवं अनिवायंत: उसमें अनेक स्थलों पर मनुष्य के स्वास्थ्य-संरक्षण 
के लिए आयुर्वेद का भी वर्णन मिलता है। सर्वानुक्रमणिका में आयुवेद सम्बन्धी 
मन्त्रों के द्रष्टा के रूप में अथर्वा से लेकर ह॒विर्धान तक ७५ ऋषियों के नाम हैं। 
बेद में रोग की उत्पत्ति के तीन कारण माने हैं। पहला--शरीर के भीतर स्वयमेव 
उत्पन्त होनेवाला मलरूप विष। दूतरा--वात, पित्त, कफ़ के दोषों से उत्पन्त 
विकार | तीसरा--अनेक प्रकार के कृमि (जीवाणु-5&778) । मनुष्य का रक्त 
चूसनेवाले, मांस का शोषण करनेवाले, शरीर-वृद्धि में बाधा डालनेवाले, नेत्र, 
नासिका तथा दांतों में पहुंचकर हानि पहुँचाने वाले, मस्तिष्क में पहुँचकर मानसिक 
रोग उत्पन्त करनेवाले--ऐसे अनेक प्रकार के अनेक अदृश्य जीवाणुओं का 
ऋग्वेद १०।१६२।२,४,६; तथा अथवंवेद २।२५॥३; २।३१४; ५॥२३॥३; 
५॥२९।८, १० तथा ८।६॥।६९ में विशेष रूप से उल्लेख हुआ है । अथवंवेद ५।२६ में 
इन्हें पिशाच, ऋव्याद, यातुधान, रक्षांसि आदि नामों से पुकारा गया है | अथवंबेद 
के आयुर्वेद सम्बन्धी सूकतों में ऐसे ६८ प्रकार के कृष्ियों की नामावली उपलब्ध है। 
लोक में असुरों को राक्षस, पिशाच आदि नामों से स्मरण किया जाता है। कृमिरूप 
में ये वास्तव में जीवित मनुष्य का मांस खाकर उसे हड्डियों का ढाँचा बनाकर 
छोड़ते हैं। ऐसे स्वभाववाले मनुष्यों को भी असुर या राक्षस अभिहित किया जाता 
है। मनुष्यों में असुर नाम से किसी जाति विद्येष का ग्रहण नहीं किया जाना 
चाहिए। 
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आरयों के मूल अभिजन के निर्धारण की दृष्टि से १९वीं शताब्दी के उत्तराधं 
में बहुत अधिक चर्चा हुईं। इस चर्चा के परिणामस्वरूप भारत में ही नहीं, समस्त 
एशिया और यूरोप में आर्यो का मूल तिवास खोजने का प्रयास किया गया और 
अनेक मत प्रतिपादित किये गये । इनमें से प्रमुख मतों पर ही यहाँ विचार किया 
गया है। 

१. यूरोप--कुछ लोगों का कहना है कि आर्यों का निवासस्थान यूरोप में 
था। उनके अनुसार यूरोप के उत्तर में यूराल पंत से लेकर अतलान्तिक महा- 
सागर तक जो विस्तृत क्षेत्र है, उसी में आर्यों की सभ्यता व भाषाओं का विकास 
हुआ था। वहाँ न अधिक गर्मी है न सरदी, न बीच में ऊंचे पहाड़ हैं, न मरुभूमि 
है और न अभेद्य जंगल हैं। वहीं से शाखायें निकल-निकलकर चारों ओर फैलीं। 
इस मत की पुष्टि में यह बात भी कही जाती है कि यह स्थान आर्यों की कई 
शाखाओं के निकट है, क्योंकि एशिया की अपेक्षा यूरोप में कहीं अधिक आये बसते 
हैं। इसलिए वे लोग वहीं से पूर्व की ओर गये होंगे। इस मत के प्रवत्तंक क्यूनो 
थे । कुछ और लोगों ने भी इसका समर्थन किया। यूरोप में आर्यों का जन्म मानता 
यूरोपवालों के लिए भौगोलिक अभिमान की दृष्टि से भी लोगों को जेंचनेवाली 
बात थी । पर यह बहुत चला नहीं । 

२. सध्य एशिया -आर्यों का मूल निवास मध्य एशिया (ईरान के उत्तर 
और केस्पियन सागर के पूर्व) में था। इस मत को सबसे पहले सन्‌ १५२० में 
रहोड (). 8. ९॥006) ने प्रतिपदित किया था। ईरान की प्राचीन अनुश्रुति को 
दृष्टि में रखते हुए रहोड ने यह मत स्थिर किया कि प्रारम्भ में आयंलोग बैक्ट्रिया 
में निवास करते थे और वहीं से वे सब दिशाओं में फेले। इलीगल और पॉट ने 
रहोड के मत का समर्थन किया। पॉट का कथन था कि बाद में हम देखते हैं कि 
कितनी ही जातियाँ मध्य एशिया के क्षेत्र से पृव॑ भौर पश्चिम की ओर फैलीं। 
जो प्रक्रिया बाद के इतिहास में हुई, वही प्राचीन युग में हुई थी और लोग इसी 
क्षेत्र से निकलकर अन्य देशों में जा बसे थे। सन्‌ १५४६ में प्रो० मैक्समूलर ने 
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आर्यों के मूल निवास के मध्य एशिया में होने के मत को बलपू्वेक स्थापित किया। 
उनके मतानुसार आरयों की एक शाखा दक्षिण-पूव की ओर चली गईं। बाद में 
इसी की ईरा नी ओर भारतीय आर्थों के रूप में दो उपशाखायें हो गईं। ईरानी 
और भारतीय बहुत दिनों तक साथ रहे । इसी कारण इनमें बहुत अधिक समानता 
पाई जाती है। आयों की अन्य ज्ञाखायें पश्चिम व दक्षिण-पश्चिम की ओर बढ़ती 
गईं और धीरे-धीरे सारे यूरोप में फैल गईं। इस मत की पुष्टि में सन्‌ १८७४ में 
प्रोफ़ेसर सेअस (58,8००) ने यह भी कहा कि वेद और जेन्दावस्ता के अनुशीलन 
से यह पता चलता है कि आर्य॑ लोग पहले ऐसे स्थान पर रहते थे जहाँ शीत की 
अधिकता थी। ऋग्वेद में वर्ष को सूचित करने के लिए 'हिम' शब्द का प्रयोग 
किया गया है। एक मन्त्र (ऋ० ५।५४।१५) में परमेदवर से सौ वर्ष तक जीने की 
प्रार्थना इन शब्दों में की गई है --'तरेम तरसा शत हिसाः', हम सौ हिम तर जायें 
अर्थात्‌ हम सो वर्ष तक जीवित रहें --एक हिम (जाड़े) से दूसरे जाड़े तक जीते 
रहें । इसका एक अथे यह भी हो सकता है कि उस समय एक जाड़ से दूसरे जाड़े 
तक की अवधि को वर्ष कहते थे । एक जाड़ से दूसरे जाड़े तक जीने की इच्छा 
करने से प्रतीत होता है कि वहाँ सर्दी बहुत पड़ती थी । 

इस धारणा का एक यह भी आधार बताया जाता है कि क्‍योंकि आये संस्कृति 
का सबसे अधिक परिचय वेद और अवेस्ता से मिलता है और इन ग्रन्थों के अध्ययन 
से यह स्पष्ट है कि जिन लोगों के ये ग्रन्थ हैं, वे बहुत दिनों तक साथ रहे हैं। इस- 
लिए उनके रहने का आदिम स्थान किसी ऐसी जगह रहा होगा जो वेद और 
अवेस्ता की भाषा बोलनेवालों के निकट पड़ता हो। यूरोपीय विद्वानों को ये सब 
बातें मध्य एशिया में मिलीं । हिन्दूकुश पर्वत के उस पार कैस्पियन समुद्र के तीचे 
पामीर पर्वत की उपत्यका है। वहाँ सर्दी भी पड़ती है। ऐतिहासिक काल में वहाँ 
से निकलकर शकों आदि ने दूसरे देशों पर आक्रमण भी किये हैं। वहाँ से भारत 
और ईरान दोनों की ओर जाने की सुविधा तो है ही, यूरोप भी आसानी से जाया 
जा सकता है। 

मैक्समूलर और कीय आदि कार्यों के भारत में प्रवेश को मध्य एशिया से 
हिन्दूकुश के मार्ग से होकर दिखाते रहे हैं ।' प्रो० गाइल्‍स, ग्रीयसंन, सुनीतिकुमार 
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१६० आया का आदिदेश और उनकी सम्यता 


चारुर्ज्या आदि बोग़ाज़कोई (वत्तंमान टर्की) से प्राप्त देवनामों का भारत से 
अभिन्‍न साम्य देखते हुए यह सुझाते रहे कि यह भारत की ओर प्रस्थान करनेवाले 
आया की सूचना देता है।' परन्तु उन्होंने इस बात पर विचार नहीं किया कि 
एशिया माइनर के छोटे-से क्षेत्र में भी आय॑ भाषा-भाषियों की संख्या बहुत विरल 
थी। उसके शासकों की भाषा वैदिक संस्कृत से साम्य रखती थी। जो लोग एशिया 
माइनर में अपनी सत्ता होने पर भी वहाँ की बोलचाल की भाषा और संस्कृति 
पर अपनी छाप नहीं छोड़ सके, उन्हीं की एक शाखा भारत पहुंचकर इतनी 
प्रभावशाली कैसे हो गई कि उससे कई गुना अधिक क्षेत्र की भाषा और संस्कृति 
को आखूल-चूल परिवर्तित करने में सफल हो गई। अतः जैकोबी यह मानते हैं कि 
वे लोग एशिया माइनर से भारत नहीं, भारत से एशिया माइनर में पहुँचे थे।* 
कोसाम्बी भी भारत पर आर्योंके आक्रमण के पक्षघर रहे हैं। उतकी सूचना के 
अनुसार कुछ हित्ती मोहरों पर हड़प्पा सभ्यता के वृषभ की आक्ृति अंकित है | इस 
आधार पर वह मानते हैं कि आये आक्रमणकारियों में ऐसे कुछ या तो भारत से 
पराजित होकर लौटे या भारत उन्हें पसन्द नहीं आया ।? परन्तु जिस वृषभ की 
आक्ृति से उन्होंने यह अनुमान लगाया कि यह आर्यों के भारत से लौटने का सूचक 
है, उसके आधार पर वह यह भी मान सकते थे कि एशिया माइनर में पहुँचे लोग 
हड़प्पा सभ्यता से सम्बन्धित थे । उस अवस्था में उन्हें भारत पर आरय॑ आक्रमण की 
अपनी मान्यता पर पु्तावचार का अवसर मिलता । 

मध्य एशिया सम्बन्धी मत की आलोचना करते हुए प्रो० वाडेल ने लिखा है 
कि आर्यों का मुख्य व्यवसाय कृषि और पशुपालन बताया जाता है। मध्य एशिया 
में न भूमि उपजाऊ है और न अपेक्षित मात्रा में जल उपलब्ध है, अतः यह क्षेत्र 
उनके लिए सर्वेथा अनुपयुक्त था। आधुनिक मध्य एशिया के निवासियों में प्राचीन 
आय॑ सभ्यता व संस्कृति के कोई चित्ष नहीं मिलते। यदि आय॑ मूलत: वहाँ के 
निवासी होते तो वहाँ उनके थोड़े-बहुत वंशज आज भी विद्यमान होने चाहिए थे, 
परन्तु ऐसा है नहीं । 

यदि वेद में 'तरेम द्ातं॑ हिमाः की प्रार्थना की गई है तो इससे कहीं अधिक 
'जीवेम शरदः शतम्‌' की प्रार्थना की गई है। इस प्रकार की प्रार्थंताओं का 'एक 
वर्ष कहाँ से कहाँ तक गिना जाये', इसके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है । आज एक ही 
समय में एक ही देश में 'चेन्न से फाल्गुन तक' 'कारतिक से आश्विन तक' आदि 
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कई प्रकार से वर्ष की गणना की जाती है। ईसवी सन्‌ की गणना कभी मार्च से 
फ़रवरी तक की जाती थी। तदनुसार सेप्टेम्बर (७), आक्टोबर (८), नवम्बर 
(६) और दिसम्बर (१०) के नाम से क्रमशः छवें, पवें, ९वें और १०वें महीने 
की स्मृति अब भी शेष है । 

यदि यह मान लिया जाये कि सब आये मूलतः मध्य एशिया में रहते थे तो 
प्रइल उपस्थित होता है कि वे उसे छोड़कर इतस्ततः क्यों बिखर गये ? यदि संख्या 
बढ़ जाने अथवा खाद्यान्न की कमी हो जाने से उनकी टोलियाँ इधर-उधर 
निकलती तो उनमें से कुछ तो वहाँ भी रह जाने चाहिए थे। जो प्रदेश कभी 
आरयों का आदिम देश था, उसका सर्वंथा आय॑ शून्य हो जाना समझ में नहीं 
आता। 

बाबू सम्पूर्णानन्द के अनुसार, “ 'बेदों में कहीं इस प्रदेष्ठा का उल्लेख नहीं है, 
जबकि सप्ततैन्धव (बाबूजी के अनुसार आयों का आदिदेश ) देश की महिमा अनेकत्र 
गाई गई है। यह देश सिन्धु नदी से लेकर सरस्वती तक था । इन दोनों नदियों के 
बीच में पंजाब और कइमीर आ गये । वेद में कुभा नदी का भी उल्लेख मिलता है 
जिसे आजकल काबुल कहते हैं । इससे प्रतीत होता है कि अफ़गानिस्तान का वह 
भाग जिसमें काबुल नदी बहती है, आरयों का आदिदेश था ।” 

कुछ वर्ष हुए, यूनेस्को के तत्त्वावधान में आयोजित एक अन्तर्राष्ट्रीय गोष्ठी में 
भारत सरकार का प्रतिनिधित्व करनेवाले सात सदस्यीय दल ने एक मत से आर्यों 
के ईरान आदि से आकर भारत में बसने विषयक मान्यता का प्रतिवाद किया । 
गोष्ठी के विवरण के अनुसार--“तजीकिस्तान की सोवियट रिपब्लिक की राज- 
धानी दुश्ञाम्बे में सम्पन्त एक अन्तर्राष्ट्रीय गोष्ठी में भाग लेनेवाले भारतीय 
इतिहासवेत्ताओं, भाषाशास्त्रियों तथा पुरातत्त्वविदों के अनुसार आार्यो के भारत 
में बाहर से आने विषयक कोई निशचयात्मक प्रमाण उपलब्ध नहीं है । शिष्टमण्डल के 
एक सदस्य, राष्ट्रीय संग्रहालय ( ७४०१४] ॥/प्र८पागा ) के निदेशक डाक्टर एन ० 
आर० बनर्जी ने कहा कि भारतीय विद्वानों ने इस पक्ष को बलपूर्ववक स्थापित 
किया। उनके निबन्धों की सभी ने सराहना की । यूनेस्को ((7]02800 ) के तत्त्वा- 
बधान में इस गोष्ठी का आयोजन ईसापूर्व द्विसहख्नाब्दी (36००१ 'शी॥8- 
परंण्णा) में मनुष्यजाति के देशान्तर में गमनागमन (एत्र० प्राणण्थाणा।) से 
सम्बन्धित समस्या पर विचारार्थ किया गया था। सोवियत यूनियन, पश्चिम जर्मनी, 
ईरान, पाकिस्तान और भारत से जाने वाले ६० प्रतिनिधियों ने भाग लिया। 
भारतीय प्रतिनिधि मण्डल के नेता डक्टर बी० बी० लाल (डायरेक्टर आफ़्र 
एडवांस्ड स्टडीज़) थे। भारतीय विद्वानों ने बताया कि भारतीय इतिहास के 
विभिन्‍्त कालों और क्षेत्रों में आयों से सम्बन्धित पुरातत्व विषयक सामग्री का 
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ईरान, अफगानिस्तान तथा मध्य एशिया में उपलब्ध पुरातत्त्व सम्बन्धी सामग्री से 
सांमजस्य नहीं होता ।””' 


उत्तरी क्रव प्रदेश 


महान्‌ देशभक्त व सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ बल गंगाधर तिलक ने आयों के मूल 
अभिजन के सम्बन्ध में यह मत प्रतिपादित किया कि शुरू में आये लोग उत्तरीघ्रुव 
के प्रदेश में रहते थे। कालान्तर में जलवायु को स्थिति में असाधारण परिवतंन 
के कारण वे अन्यत्र जाने को विवज्ञ हुए | तिलक ने इस मत की स्थापना प्रधानतया 
वेंदिक संहिताओं में उपलब्ध संकेतों के आधार पर की। उनकी मान्यता के अनु- 
सार यद्यपि ऋग्वेद के निर्माण के समय आय॑ लोग सप्त सैंन्धव प्रदेश (पंजाब के 
आसपास) में बा चुके थे, तथापि ध्रुव प्रदेश की स्मृति उन्हें बनी हुई थी । ऋग्वेद 
के अनेक सूक्‍तों में ६ मास के दिन का वर्णन मिलता है। एक सूकत में सुदीघंकाल 
तक रहनेवाली उषा की स्तुति की गई है। ६ मास का दिन और तदनुसार देर तक 
रहनेवाली उषा ध्रुव प्रदेश में ही होती है, भारत या एशिया में नहीं । 

प्राचीन ईरानियों के धर्मग्रन्थ जेन्दावस्ता की प्रथभ पुस्तक वेन्दीदाद में भी 
कतिपय ऐसे निर्देश मिलते हैं जिनसे आया के मूल अभिजन पर प्रकाश पड़ता है। 
उनके अनुसार अहुरमज्द ने पहले पहल 'एयैनवेइजों' (आर्यों का बीज या मूल क। 
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निर्माण किया। इस प्रदेश में सर्दी के दस और गर्मी के दो महीने होते थे । अनेक 
विद्वानों के अनुसार यह 'ऐयंनवेइजो” देश कहीं उत्तरी ध्रुव के समीप ही स्थित 
था | जेन्दावेस्ता में अहुरमज्द द्वारा निर्मित विविध देशों का जो क्रम लिखा गया 
है, अनेक विचारकों के अनुसार वह आर्यों के विस्तार को सूचित करता है। पर 
ऐयेनवेइजो के उत्तरी ल्रुव के समीप होने की मान्यता को कई विद्वान्‌ स्वीकार 
नहीं करते । वे इसे ईरान के उत्तर में स्थित मानते हैं। 
जो लोग इस मत का समथ॑त करते हैं, उनका कहना है कि आर्यों ने इस प्रदेश 
में रहने की अवस्था में काफ़ी उन्‍नति करली थी। कालाच्तर में वे वहां से निकल- 
कर यत्र-तत्र-सवंत्र जा बसे। उन्हीं की एक शाखा भारत आ पहुंची। भारत में 
आनेवाले आर्यों का यहाँ के तथोक्त आदिवासियों की तुलना में अधिक उन्नत होना 
निर्विवाद है । वैदिक आय॑ नगरों और ग्रामों में बसते थे । वे खेती करते थे, व्यापार 
करते थे, उनको घ।तुओं का ज्ञान था । कपड़े बुने और सिले जाते थे। उतकी अपनी 
परिमाजित उपासना पद्धति थी, विकसित समाज व्यवस्था थी । इसका तात्पयं यह 
है कि भारत में बसनेवाले आय उस अवस्था में मिलते हैं जिसमें उनकी सभ्यता 
और संस्कृति काफ़ी उन्‍तत अवस्था में थी । ऐसी अवस्था में यह मानना होगा कि 
यह उन्नति उन्होंने भारत में आने से पहले अपने पुराने घर में कर ली होगी। 
यूरोप के आये भी उन्हीं के वंशज माने जाते हैं। वे भी वहाँ उत्तरी ध्रुव से आकर 
ही बसे कहे जाते हैं । परन्तु उनकी तत्कालीन अवस्था बिलकुल जंगलियों की-सी 
बताई जाती है। न उन्हें कपड़ा बुनना आता था और न बे धातुओं से काम लेना 
जानते थे। न उनका कोई साहित्य था और न कोई समाज व्यवस्था थी। यह 
अन्तर क्यों ? घर छोड़ते ही उनकी सभ्यता और संस्क्ृति कहाँ खो गई ? केवल 
भारत में ही वह क्‍यों सुरक्षित रही ? वेदों में उस लम्बे मार्ग का भी कहीं उल्लेख 
नहीं मिलता जिससे हज़ारों मील की यात्रा करके वे भारत व ईरान में पहुँचे थे । 
उन्होंने अपने पुराने घर की स्मृति क्‍यों खो दी ? 
तिलक ने 'ओरायन (0707 मृगशीष) ग्रन्थ लिखने के पाँच वर्ष बाद 
१८६८ में आर्यों का उत्तरीघ्रुव निवास' ( ॥7०॥0० प्ञ076 ॥ 06 ५८०४६) लिखा । 
इसका सारांश एक पत्र द्वारा उन्होंने मैक्समूलर को लिख भेजा। पत्र के उत्तर में 
मैक्समूलर ने लिखा कि कितने ही वेदमन्त्रों का अर्थ जैसा आप लिखते हैं वैसा हा 
सकता है। तथापि मुझे सन्देह है कि आपकी मान्यता भूगमंशास्त्र से मेल खा 
सकेगी। भूगभंशास्त्र के अनुसार तो हिमपात को हुए बहुत अधिक समय हो चुका 
है, जबकि आप वेदों को केवल ६ हज़ार वर्ष पुव॑ का मानते हैं। ऐसी दशा में ह॒ज़ारों- 
लाखों वर्ष पूर्व हुए हिमपात और उस समय उत्तरी ध्रुव में किसी के रहने की बातों 
का वर्णन वेदों में कैसे मिल सकता है ? उस समय तक भूगर्भशास्त्र के हिमप्रपात 
का काल ५० हज़ार वर्ष से ऊपर का माना जाता था। यह बात तिलक को 
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खटकी और उन्होंने अपने ग्रन्थ को छपने से रोक दिया । इतने में ॥॥0ए८- 
०7४९०५ 8700704/ का दसवाँ संस्करण प्रकाशित होकर आ गया | कुछ 
भूगमंशास्त्रियों ने हिमप्रपात का समय ८ हज़ार वषे पूर्व का ही माना था । इससे 
उत्साहित होकर तिलक ने १६०३ में अपना ग्रन्थ प्रकाशित करा दिया | तब भी 
६ हजार और १० हज़ार वर्ष के बीच के ४ हज़ार वर्ष के बीच की समस्या बनी 
रही । इसका समाधान तिलक ने यह कह कर किया कि जैसे हम लोग ४ हज़ार वर्ष 
पूर्व रचित वेदों को कण्ठस्थ किये हुए हैं, उसी प्रकार हमारे पूबंज भी वेदों में वर्णित 
घटनाओं को ४ हज़ार वर्ष तक याद किये रहे और जब वे भारत में आकर रहने 
लगे तब उन्होंने उन बातों को स्मृति के आधार पर छन्दोबद्ध करके वेदों की रचना 
कर डाली। दूसरी ओर तिलक का कहना है कि “ऋग्वेद में कहे प्राचीन सुक्‍त, 
ऋषि और देवता सभी हिमपूर्व काल के हैं, हिमोत्तर काल के नहीं ।”” इसका अभि- 
प्राय यह है कि वेदों की रचना आर्यों ने उत्तरश्लुव में रहते कर ली थी । तब उत्तर 
यूरोप में बसे आर्य अपनी प्राचीन सभ्यता व संस्कृति को भुलाकर जंगली कैसे हो 
गये और भारतीय तथा ईरानी आय उस हिम पूर्व सम्यता को कैसे कायम रख 
सके--इसपर तिलक ने प्रकाश नहीं डाला । 

तिलक के मतानुसार हिमपात आज से कम-से-कम १० हज़ार वर्ष पूर्व हुआ 
और उन्हीं के अनुसार प्राचीन सूक्त उसके भी पूर्व के हैं। ऐसी अवस्था में ओरायन 
की ६ हज़ार वर्षवाली बात और मृगशीष॑ में वसन्तसम्पातवाली कारणमाला का 
क्या बनेगा ? एक ओर तो ओरायन में वे यह कहते हैं कि आज से सात हज़ार वर्ष 
पुव॑ पुनवंसु काल तक वेदिक ऋचाओं की उत्पत्ति नहीं हुई थी, दूसरी ओर उत्तरी 
श्रुव निवास में पुराने सूकतों को १० हज़ार वर्ष से भी पुराना मानते हैं। वस्तुतः 
बेदों में ज्योतिष सम्बन्धी किसी भी घटना का उल्लेख नहीं हैं जिसके आधार 
पर वेदों का काल निर्धारित किया जा सके | वेदों में ज्योतिष सम्बन्धी शाइवत 
सिद्धान्तों अथवा नियमों का उल्लेख तो है, देशकाल सीमित सामयिक घटनाओं 
का नहीं । 

तिलक ने यह ग्रन्थ वारन नामी एक पाइ्चात्य विद्वान्‌ के '?979056 छ0प्रात 
9 ए०४ ?०॥०' नामक ग्रन्थ के बाद लिखा था। उस ग्रन्थ में वारन ने यह सिद्ध 
करना चाहा कि मनुष्य की उत्पत्ति उत्तरी श्नुव में हुई थी । परन्तु लोकमान्य तिलकने 
अपने ग्रन्थ में यह सिद्ध करने का प्रयास किया कि किसी समय आये उत्तरी ध्रुव में 
रहते थे । आज से १० हज़ार वषे पूर्व वहाँ बफ का तूफान आया जिससे वे वहाँ से 
निकल भागे और भारत, ईरान, यूरोप आदि देशों में जा बसे । बेदों में ६ महीने 


१. छा 9070 [6 क्ाएंशा, वज्या$, 0७8 9 वशए९8, प्रश्याणाहत 
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के दिन और ६ महीने की रात का वर्णन है, क्योंकि उत्तरी ध्रुव में ६ महीने की 
रात होती है। वहाँ यह भी वर्णन है कि वहाँ की दीघे रात्रि से घबराकर भाय॑ 
लोग प्रार्थना करते थे कि हे परमेश्वर, शी क्र सवेरा हो । इस प्रकार के अनेकविध 
वर्णनों से स्पष्ट है कि किसी समय आर्य लोग वहाँ अवश्य रहते थे । उनकी इस 
उक्ति पर विद्वानों ने अनेक प्रकार से विचार किया है। पूता निवासी नारायण 
अवानीराव पावगी ने अपने ग्रन्थ 'आर्यावर्त्तातील आर्याची जन्मभूमि' में लिखा 
है कि आये लोग भारत से ध्रुव प्रदेश में गये होंगे और वहाँ यह सब देखने के 
बाद यह सब वर्णन किया होगा। यह भी कहा जा सकता है कि वैदिक काल के 
पीछे कुछ लोग उस प्रदेश की ओर गये हों और ऐसे लोगों से मिले हों जो वहाँ 
की स्थिति से परिचित हों और इस प्रकार उनसे सुनी-सुनाई बातों के आधार पर 
ऐसे वाक्य प्रक्षिप्त कर दिये हों । 

बाबू अविनाशचन्द्र दास ने अपने “ऋग्वैदिक इण्डिया' नामी ग्रन्थ में उन 
वर्णनों का अन्यथा अर्थ करके यह भी दिखलाने की चेष्टा की है कि ये सव वर्णन 
पंजाब से सम्बन्धित हैं। सायण ने भी दीघेरात्रिवाले मन्त्रों का अर्थ किया 
है, पर उन्होंने दीघेरात्रि को हेमनत ऋतु की रात्रि समझकर अर्थ किया है। परन्तु 
हेमनत ऋतु की 'रात ऐसी नहीं होती जिससे घबराकर उससे बचने के लिए 
परमेश्वर से प्रार्थता की जाय। 'मानवेर आदि जन्मभूमि' में बाबू उमेशचन्द्र 
विद्यारत्न ने लिखा है---“गत वर्ष हम तिलक के घर गये और उनके साथ पाँच 
दिन तक इस विषय पर बातचीत क रते रहे। अन्त में उन्होंने सरलतापूर्वक कह दिया 
कि “हमने मूल वेद नहीं पढ़े; हमने तो केवल साहब लोगों के अनुवाद पढ़े हैं।” ' 
जिस व्यकित ने स्वतन्त्र बुद्धि से मूल ग्रन्थ का अध्ययन नहीं किया, वह उसके 
भीतर की बात--उसके गूढ़ार्थ को कैसे जान सकता है ? इसलिए वेद के आधार 
पर निर्धारित तिलकके उत्तरी ध्रुव सम्बन्धी निष्कर्ष की विश्वस नीयता पर प्रइन- 
चिह्न लग जाता है । 

हम अन्यत्र पहले ही स्पष्ट कर चुके हैं कि वेदों में किसी प्रकार के ऐतिहासिक 
अथवा भौगोलिक निर्देश उपलब्ध नहीं हैं । यदि कहीं उत्तर ध्रुव सम्बन्धी घटनाओं 
की प्रतीति होती है तो वह उच्चकोटि के ज्योतिष सम्बन्धी ज्ञान का फल है। 
हमारी इस मान्यता की पुष्टि वाल्मीकि रामायण के एक प्रसंग से होती है । 


१. आमि गतवत्सरे तिलक महोदयेर बादीते आतिथ्य ग्रहण करिया छिलाम। 
ताँहार सहित ये विषये अमार ऋ्रमागत पाँच दिन बहुसंलाप हइया छिलो । 
तिनि आमाके ताँहार द्वितल गृहे वासिया सरलहृदये बलिया छेत ये आमि 
मूलवेद अध्ययन करि नाई, आमि साहिब दिगेर अनुवाद पाठ करिया छे-- 
मानवेर आदि जन्मभूमि, पृष्ठ १२४। 
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सुग्रीव वानरों (अपने 'वनवासी' सहयोगियों) से कहते हैं कि आप लोग सीता की 
खोज में उत्तर कुरु की ओर जायें, परन्तु-- 
न कथज-चन गन्तव्यं कुरूणामुत्तरेण वः । 
अभास्करममर्यादं न जानिमस्तत:ः परम्‌ ॥ 
-+ कि० काण्ड ४३।४७-५६ 
अर्थात्‌ --कुरु के आगे आप लोग किसी भी अवस्था में न जायें। इसके आगे 
प्रकाश तथा गमनीय मार्ग से रहित भूमि है। अतएव उन स्थानों की मुझे जानकारी 
नहीं है । 
इस वर्णन से दो बातें स्पष्ट हैं। एक तो यह कि उधर कोई गया नहीं था । 
दूसरी यह कि यहाँ वाले जानते हैं कि वहाँ अंधेरा रहता है और रास्ता भी ठीक 
नहीं है। तब प्रश्न उपस्थित होता है कि बिना गये वहाँ के बारे में यह सब कंसे 
ज्ञात हुआ ? निश्चय ही वहाँ का ज्ञान ज्योतिष शास्त्र और भूगोलशास्त्र की अपार 
विद्या से हुआ। आजकल छोटे बालक भी जानते हैं कि उत्तर प्रुव में ६ महीने के 
दिन और ६ महीने की रातें होती हैं । उत्त रापण और दक्षिणायन की जानकारी 
भी उन्हें है । अब तो उन्हें कुछ-कुछ अन्तरिक्ष में स्थित चन्द्रमा और प्रक्षिप्त उपग्रह 
आदि का भी ज्ञान हो गया है। तो क्‍या ये सब वहाँ रहकर आये हैं या उन्हें किसी 
ने ले-जाकर दिखाया है ? तब, जिस प्रकार अध्यापक ग्लोब, नकशा, लेम्प और 
अन्य साधनों से छोटे-छोटे बच्चों को ज्ञान करा देते हैं, उसी तरह वेदों के माध्यम 
से यह ज्ञान परमात्मा की परम्परा से हम तक पहुँचा है। 
ऋण वेद के दूसरे मण्डल के २७वें सुक्त के १४वें मन्त्र में कहा है--«मा नो 
दीर्घा अभि नगन्तमिल्ना:” अर्थात्‌ लम्बा अँधेरा हमें अभिभूत न करे । तिलक कहते 
ईकि 'दीघंतमिसल्रा' का अथं है--उत्तरी ध्रुव की लम्बी रातें | सायणादि अर्थ 
करते हैं--जाड़े की लम्बी रातें। जैसे शरीर से कटकर शरीर का अंग व्यर्थ हो 
जाता है, वैसे ही सन्दर्भ या प्रकरण से कटकर कोई शब्द यथा वाक्य अभीष्ट अर्थ 
को व्यक्त न कर पाने से व्यर्थ हो जाता है। ऋग्वेद में जहाँ पूर्वापर प्रसंग को देखने 
से स्पष्ट हो जाता है कि जिस अंधेरे से बचने की वहाँ प्रार्थना की गई है और जिस 
प्रकाश की याचना की गई है वे अंधेरा-उजाला शब्द वहाँ भौतिक अन्धकार या 
प्रकाश के लिए नहीं, पाप-पुण्य अथवा धर्म -अधर्म के लिए प्रयुक्त किये गये हैं। 
इसी के आगे-पीछे के मन्‍्त्रों को देखने से पता चलता है कि वहाँ धर्माधर्म का प्रसंग 
है-- प्रार्थंथिता पापरूपी अन्धकार से बचकर पुण्यरूपी प्रकाश में जाना चाहता है। 
पाँचवें मन्त्र में आदित्य, अयेमा, मित्र और वरुण से कहा गया है कि यदि मुझपर 
आपका अनुग्रह हो ज।ये तो 'परि इवश्नेव दुरितानि वृज्यताम्‌ मैं समस्त पापों को 
(डुरितानि) मार्ग में बाधक गढ़ों के समान (अश्ना इब) दूर से ही त्याग दूं 
(परिवुज्यताम्‌ ) । नवाँ मन्त्र कहता है-- 


_्कनलजह..-फ 
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श्री रोचना दिव्या धारयन्त हिरण्ययाः शुचयों घारपुता:। 
अस्वप्नजो अनिमिषा अदब्धा उरुशंसा ऋजवे अर्त्याय ॥॥ 

ऋजु अर्थात्‌ घ॒म्म मार्ग पर चलनेवाले, दिव्यगुण युक्त, पवित्रात्मा, सतत 
जागरूक धर्मात्मा मनुष्य के लिए तीनों प्रकाशमान लोकों को घारण करते हैं। 
स्पष्ट है कि यहाँ भूमण्डल के किसी प्रदेश विशेष की रात या उसके बाद आने- 
वाले दिन की चर्चा न होकर पाप से बचकर दिव्य लोकों में जाने की आकांक्षा 
व्यक्त की गई है । 

तिलक अपने ग्रन्थ में एक स्थान पर लिखते हैं कि उत्तरी ध्रुव में अतिरात्र यज्ञ 
के अवसर पर रात्रि में सोमरस निकालकर साफ़ किया जाता था और असुरों का 
पराभव करने के लिए इन्द्र को समपित किया जाता था ।* 'आर्यावर्तातील आर्याची 
जन्मभूमि' में पावगी महोदय ने तिलक के इस कथन का प्रत्याख्यान करते हुए 
लिखा-- परन्तु उत्तर घ्रुव में तो सोमलता होती ही नहीं, वह तो हिमालय में 
होनेवाली चीज़ है। अनेकत्र लिखा है कि वह मुंजवान्‌ १व॑त पर होती है जो 
हिमालय का एक भाग है |” यहाँ हमें सोम, सोमलता, सोमरस अथवा इन्द्र आदि 
का विवेचन अभीष्ट नहीं है । १रन्तु पावगी के इस कथन से लिलक का वह प्रमाण 
ध्वस्त हो जाता है जिसके आधार पर उन्होंने उत्तरी ध्रुव को आर्यों का मूल 
अभिजन सिद्ध करने का प्रयास किया है। प्रकारान्तर से इससे यह प्रमाणित होता 
है कि आर्यों का मूल निवास वहाँ था जहाँ सोमलता होती थी और वह स्थान 
हिमालय बताया गया है। 

अविनाश बाबू अपने ग्रन्थ “ऋग्वैदिक इण्डिया” में लिखते हैं कि “वेद उस 
समय बने जब सरस्वती नदी हिमालय से निकलकर सीधी समुद्र में गिरती थी। 
उस समय राजपूताने का मरुस्थल समुद्र हो रहा था।/* 

इस समय सरस्वती नदी का कहीं अस्तित्व नहीं है। जिस समय वह बहुती 
भी, उस समय उस ऋचा को कहनेवाले उस नदी को बहते हुए और समुद्र में 
गिरते हुए देखते होंगे। समुद्र कितने दिन रहा और फिर सरस्वती और समुद्र को 
सूखे हुए कितने दिन हुए ? यदि सरस्वती और समुद्र दोनों एक ही समय में सूखे हों 


१. ॥8 ढा6्थ्था 4 (6 5078 [प्रांटट ज़व8 €रा३००१ शात छीर्त था 
वांशोए था व 4वाठाए तपायाए 6 #वाशा3 88०७॥66 थात वाता& 
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80 ॥69 ॥ 8 ॥ए9॥ शांत 06 48788 ज]0 ॥80 शतशा शशाश 
जात ॥॥6 0ंक्षाता€55 ए गरांशा. 
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तो अविनाश बाबू की राय में उस घटना को हुए हजारों-लाखों वर्ष हो गये होंगे । 
इसका अभिप्नाय यह है कि अविनाश बाबू के कथनानुसार लाखों वर्ष पूर्व आय॑ 
लोग उस स्थान पर रहते थे जहां उस समय सरस्वती नदी बह रही थी और राज- 
पूताने का समुद्र लहलहा रहा था। इस प्रकार अविनाश बाबू ने तिलक की उत्तर- 
श्रुवोत्पत्ति विषयक मान्यता का प्रत्याख्यान करने के साथ-साथ आर्यों का लाखों- 
करोड़ों वर्ष पूर्व आर्यावत्तं में होना भी सिद्ध कर दिया । 
तिलक कहते हैं कि मेरू (उत्त रीय ध्रुव बिन्दु) पर एक मानव वर्ष का अहोरात्र 
(--६ महीने का दिन और ६ महीने की रात) होता है । आरय॑ लोग वहाँ रहे थे । 
उन्होंने अपनी आँखों से यह सब देखा था। जब वह स्थान रहने के अयोग्य हो 
गया तो वे उस देश को छोड़ आये । पर उसकी क्षीण स्मृति अब भी बनी रही। 
वहाँ के लम्बे दिन-रात उन्हें नहीं भूले । इसलिए वेदों में अहोरात्र का जो वर्णन है, 
वह अपने पूर्वजों की आँखोंदेखी बातों के आधार पर है। पर अकेली यह बात 
इसका प्रमाण नहीं हो सकती कि उन लोगों को ध्रुव प्रदेश का प्रत्यक्ष ज्ञान था। 
महाभारत (वनपवं, अध्याय १६३-१६४) में अर्जुन की मेरू यात्रा का वर्णन है। 
बहाँ कहा है-- 
स्वतेजसा तस्य नगोत्तमस्य महौषधीतां चर तथा प्रसादात्‌ । 
विभकतभावो न बभूव कश्चित्‌ अहो निशानां पुरुषप्रवीरः ॥ 
बभुव रात्रिविवसइव तेषां संवत्सरेणेब समानरूपः ॥ 
अर्जुन ने कह! है कि उस श्रेष्ठ पबंत (मेरू) के तेज से महोषधियों के प्रभाव 
से दिन-रात में भेद प्रतीत नहीं होता | उन लोगों का दिन-रात एक वर्ष के बराबर 
होता है। 
पर अर्जुन यहाँ अपना निजी अनुभव नहीं बता रहे थे । महाभारत काल आज 
से ५००० वर्ष पूर्व का माना जाता है । उस समय मेरु हिमाच्छादित था | चारों 
तरफ बफ़ं ही बर्फ़ रही होगी । उस अवस्था में वहाँ ओषधियों के मिलने का तो 
प्रश्न ही नहीं पैदा होता | फिर भी अर्जुन बफ़ की चर्चा नहीं करते। अतः यह 
वृत्तान्त आँखोंदेखी बातों का न होकर सुनी-सुनाई बातों का है। कुछ लोगों ने 
कभी उधर की यात्रा की होगी, जैसेकि साहसी लोग आजकल भी करते हैं। उनसे 
सुनी-सुनाई ब।तों को विक्ृत रूप में किसी ने इलोकबद्ध कर दिया होगा यह तथ्य 
तो सर्वेविदित है कि महर्षि वेदव्यास ने तो 'जय' नाम से कुछ सहस्न इलोकों के 
छोटे से काव्य की रचना की थी। वही आज एक लाख से अधिक इलोकों के 
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महाभारत” नाम के विशालकाय महाकाव्य के रूप में विद्यमान है। ये बातें 
ज्योतिष की गणना के आध।र पर भी लिखी जा सकती हैं । मेरु के दीप्तिमान 
और दिव्य ओषधियों से परिपूर्ण कहे जाने में भेरु पव॑त पर देवताओं के वास की 
कल्पना भी कारण हो सकती है। अपने मत के समर्थन में तिलक कुछ वेदमन्त्र 
भी उद्धृत करते हैं-- 

१. अमी य ऋक्षा निहितास उच्चा नकत॑ दद्श्ने कुह चिहिवेयुः। 

अदब्धानि वरुणस्य व्तानि विचाकदाच्चन्द्रमा नकतमेति ॥। 

“कऋ० १।२४१० 
२. अवंशे द्यामस्तभायद्‌ बृुहन्तमा रोदसो अपुणदन्तरिक्षम्‌। 
स धारयत्पृथिवीं पप्रथच््च सोमस्य ता मद इन्द्रब्वयकार ॥--ऋ० २॥१५॥२ 
३. स इत्स्वपां भुवनेष्वास य इसे द्यावापृथिवी जजान। 
उर्वों गभोरे रजसी सुमेके अवंशे धोरः शच्या समेरत्‌ ॥---ऋ० ४।५६।३ 
४. स सुर्यः पर्यूर वरांस्थेन्द्रों बवबुत्याद्रथ्येव चक्रा। 
अतिष्ठन्तमपस्य न सर्ग कृष्णा तमांसि त्विष्या जघान ॥--ऋ० १०।८६॥२ 
५. इन्ब्राय गिरो अनिशितसर्गा अपः प्रेरयं सगरस्य बुध्नात्‌। 
यो अक्षेणेव चक्रिया शची भिविष्वक्तस्तम्भ पृथिवीसुत छयाम्‌ ॥ 
नल्ज-कीण १०८६४ 
इन सब वाक्यों को मिलाकर तिलक कहते हैं कि इनमें ध्रुव प्रदेश के ही 
विषयों की ओर संकेत मिलता है, परन्तु हमें इनमें ऐसा कुछ नहीं दीख पड़ता । 
उपर्युक्त मन्त्रों का अर्थ क्रमशः इस प्रकार है -- 

१. जो ये नक्षत्रगण ऊपर आकाश में निश्चल रूप से स्थापित हैं, जो रात्रि 
के समय तो दिखाई पड़ते हैं, पर दिन के समय कहीं चले जाते हैं, लुप्त हो जाते हैं 
और विशेष प्रकार से चमकता हुआ चन्द्रमा रात के समय आ जाता है। इन सबके 
नियामक परमेश्वर के ये नियम सदा अबाध गति से चलते रहते हैं । 

२. वह परमेश्वर बाँस या स्तम्भ के बिना ही अवलम्बरहित आकाश में बड़े 
भारी नक्षत्रों से भरे ऊपर के महान्‌ आकाश को ऐसे स्थिर कर रहा है, जंसे स्तम्भों 
के अश्रय पर तम्बू तान दिया जाता है। इसी प्रकार बिता आश्रय के ही पृथिवी 
व अन्तरिक्ष दोनों को धारण कर रहा है और पृथिंवी को विस्तृत बनाता है। 
परमेश्वयेवान्‌ परमेश्वर यह सब जगत्‌ के संचालक के रूप में बल की अधिकता के 
कारण ही कर रहा है। 

३. यह परमेश्वर ही झुभ कार्य करनेवाला, विश्वकर्मा होकर समस्त लोकों 
में विद्यमान-व्यापक है, जो सूर्य ओर पुथिवी दोनों को उत्पन्त करता है और सबकी 
बुद्धियों में रमण करनेवाला, सारे संसार को घारण करनेवाला है, जो विशाल, 
गम्भीर, सुरूप , सुसम्बरद्ध, वंशादि स्थूल आधार के बिना ही रहनेवाले दोनों लोकों 
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को अपनी बड़ी भारी शक्ति से चला रहा है। 

४. जिस प्रकार शिल्पी रथ के बेग से चलनेवाले चक्रों को चलाता है, उसी 
प्रकार सूर्य के समान तेजस्वी या बलशाली इन्द्र विस्तृत आकाश में विद्यमान अनेक 
लोकों को चला रहा है। वही महाशक्तिशाली प्रमु कभी न ठहरनेवाले अर्थात्‌ 
सतत क्रियाशील, बनने-बिगड़नेवाले सुष्टिचक्र को भी सूर्य के समात सब प्रकार से 
चला रहा है। वही इस जगत्‌ में चारों ओर फैले काले अँधेरों को तीक्षण क्रान्ति 
से दूर करता है। 

५. वह परमेश्वर महान्‌ आकाश के प्रदेश से अनल्प सृष्टि रचनेवाले जलों 
के समान प्रकृति के परमाणुओं को और जीवों या लोकों को ऐसे प्रेरित करता है, 
जैसे अक्ष-दण्ड के बल से चक्र को चलाया जाता है और अपनी अनेक शक्तियों 
से पृथिवी, सूर्य और आकाश को सब ओर थामे हुए है। 

रात में तारों का चमकना और दिन में छिप जाना और इसी प्रकार चन्द्रमा 
का रात में चमकना तो सामान्य बातें हैं जो भूमध्य रेखा के उत्तर में कहीं भी देखी 
जा सकती हैं । हाँ, भूमध्य रेखा के दक्षिण के देशों में सप्तषि के दर्शन न होना 
सुना जाता है। यहाँ (१२४१० ) दो शब्द ऐसे हैं जो विचारणीय हैं । वे हैं-- 

मन्त्रगत “निहितासः उच्चा -- ऊँचे पर स्थित या स्थापित। तिलक कहते हैं कि 
ऊँचे का अर्थ है--द्रष्टा के सिर पर । यदि यह अर्थ हो तब तो भले ही यह कह 
दिया जाये कि यह मन्त्र ध्रुव प्रदेश की ओर संकेत कर रहा है। पर ऐसा अर्थ करने 
के लिए कोई कारण न तिलक जी ने सुझाया है और न किसी प्रकार शब्दों से ही 
निष्पन्त होता है। 'ऋक्ष' का अर्थ यदि 'सप्तर्षि' (जैसा कुछ लोगों का मत है) 
किया जाये तो यह ठीक है कि वे भूमध्य रेखा के दक्षिण में दिखाई नहीं देते, भूमध्य 
रेखा के पास से उत्त र की ओर वे दबे से प्रतीत होते हैं। पर ज्यों-ज्यों उत्तर की 
ओर बढ़ते हैं, त्यों-त्यों ऊँचे होते जाते हैं। इसलिए प्रूव प्रदेश के दक्षिण में भी 
सप्त्ि ऊँचे रहेंगे। जब 'सिर के ऊपर” मानने में कोई विशेष कारण नहीं तो 
बलात्‌ उसका वैसा अथ्थे क्‍यों और कैसे किया जाये ? यदि “ऋक्ष' का अर्थ तारा- 
मात्र किया जाये तो इसमें सोचने की कुछ भी बात नहों । रात में सर्वत्र ही तारा- 
जटित आकाश सिर पर रहता है। 

तिलक कहते हैं कि ऋग्वेद में 'उषः' (उषस्‌, हिन्दी में उषा --प्रात:कालीन 
प्रकाश) की प्रशस्ति में जो मन्त्र हैं, वे संहिताभर में सबसे अधिक चित्ताकर्षक 
हैं। दूसरे विद्वान्‌ भी उषा सम्बन्धी मन्त्रों की ऐसी ही प्रशंसा करते हैं। मैकडानल 
का मत है कि यह देवता वैदिक काव्य की सबसे सुन्दर सृष्टि है और अन्य किसी 
भी देश के धार्मिक साहित्य में उषा का ऐसा भावपूर्ण चित्रण नहीं हुआ है । इससे 
तिलक अनुमान करते हैं कि जिस उषा का ऋशवेद में वर्णन है, वह श्लुव प्रदेश की 
ही होगी। नीचे के देशों की उषा में ऐसी कोई विशेषता नहीं होती कि उसपर 
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मुग्ध हुआ जाये । हाँ, घ्रुव प्रदेश का लम्बा प्रात:काल निस्‍्सन्देह ऐसा लुभावना 
होता है कि कोई उसपर मुग्ध हो जाय । पर तिलक का यह कहना ठीक नहीं है 
कि ध्रुव प्रदेश को छोड़कर अन्यत्र कहीं की प्रात:कालीन प्रभा मोहक नहीं होती । 
विषुव॒त रेखा पर तो सायं-प्रात: होता ही नहीं। इससे उत्तर, दक्षिण के देशों में 
प्रत:काल और सायंकाल दोतों ही सुन्दर होते हैं। कवि-हृदय के लिए उनमें काफ़ी 
आकर्षण है। संस्कृत एवं अन्य भारतीय भाषाओं के काव्यग्रन्थ उषा या प्रभात- 
कालीन शोभा के वर्णन से भरे पड़े हैं। 

एतद्विषयक एक और प्रमाण तिलक तैत्ति रीय संहिता से देते हैं । इस संहिता 
(७।२।२०) में एक जगह निम्त प्रकार सात आहुतियाँ देने का विधान है-- 

उषसे स्वाहा व्युष्द्‌य स्वाहोदिष्यते स्वाहोद्यते स्वाहोदित्याय स्वाहा सुवर्गाय 
स्वाहा लोकाय स्वाहा । 

तैत्तिरीय ब्राह्मण के अनुप्तार 'रात्रिर्वा उषो$हर्व्युष्टि:--उषा रात है, 
व्यूष्टि दिन है। 'व्युष्टि' का अर्थ है पूरी तरह खिला हुआ प्रभात, अतः उषा और 
व्यूष्टि का अर्थ हुआ- प्रभात का पूर्वरूप और पूर्णरूप। तिलक कहते हैं कि यदि 
हम तैत्तिरीय ब्राह्मण की व्यार्या मानकर इन दोनों शब्दों का अर्थ रात और दिन 
भी कर लें तो 'उदेष्यत' (उदय होनेवाली), “उद्यत' (उदय होती हुई) ओर 
“उदित' का भेद तो रह ही जायेगा। ये तीनों ताम प्रभात के हैं। ध्रुव प्रदेश को 
छोड़कर अन्यत्र कहीं इतना लम्बा सवेरा नहीं होता कि उसे तीन स्तरों में विभक्त 
कियाजा राके । किन्तु तिलक के इस तक॑ में कोई सार नहीं है, क्योंकि यहाँ उदेष्यत्‌, 
उद्यत तथा उदित का परामशंक सूर्य है, उषा नहीं । ब्राह्मण का भी ऐसा ही संकेत 
है । फिर, उषा और ्युष्टि दोनों स्त्रीलिंग वाचक हैं, जबकि उदेष्यत्‌, उद्चत और 
उदित पुल्लिगात्मक हैं | सुबर्ग ओर लोक भी सूय॑ के ही नाम हैं। 

तिलक कहते हैं कि वेद में ऐसे मन्त्र भरे पड़े हैं जिनमें रात के अंधेरे से 
चबराकर यह प्रार्थता की गई है कि किसी प्रकार इसका अन्त हो । उनका कहना 
है कि यह बात श्रुवाध: प्रदेश की १०-१२ घण्टे की रात के विषय में नहीं कही जा 
सकती । जंगली मनुष्य भी जानते हैं कि रात कुछ घण्टों में समाप्त हो जायेगी और 
नियत समय के बाद सूर्य अवश्य निकलेगा । फिर, ज्योतिष का ज्ञान रखनेवाले 
आयंलोग एक छोटी-सी रात के अँधेरे में क्यों घबराते ? यह तक तो ठीक है। 
पर यही बात उनपर भी लागू होती है। धृव प्रदेश में रहते हुए भी आयेलोग 
जानते रहे होंगे कि एक नियत समय के बाद--चाहे वह कितना ही लम्बा क्यों 
न हो - दिन अवश्य आयेगा । वे यह भी अवश्य समझते होंगे कि नियत काल से 
पहले दित कदापि नहीं आयेगा, चाहे वे कितना ही क्यों न रोयें-धोय । 

यद्यपि लोकमानन्‍्य तिलक ने आर्यों के मूल अभिजन विषयक भारतीय मत का 
समर्थन नहीं किया, तथापि वही एक ऐसे विद्वान्‌ थे जिन्होंने अपने मत के समर्थन 
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में वेदों का विश्लेषण करने की आवश्यकता को अनुभव किया। परन्तु, जैसा कि 
लोकमान्य तिलक ने स्वयं स्वीकार किया, उन्होंने वेदों को पाइचात्य विद्वानों के 
चढ्मे से पढ़ा था। इस कारण वे वेदों के यथार्थ तक न पहुंच सके | मृत्यु से कुछ 
दिन पूर्व उन्होंने अपनी भूल स्वीकार की और स्वयं अपने मत का खण्डन करने के 
लिए पुस्तक लिखी जो प्रकाशित न हो सकी | गीता प्रेस गोरखपुर के संस्थापक 
तथा 'कल्याण' के आद्य सम्पादक श्री हनुमान्‌ प्रसाद पोह्ार की लोकमान्य तिलक 
से घनिष्ठता थी। तिलक महाराज की मृत्यु १ अगस्त, १६२० को हुईं। उस समय 
पोहारजी उनके पास थे | उनके (तिलकजी के) शरीर छोड़ने से पूर्व का एक 
संस्मरण सुनाते हुए पोहारजी ने कहा था--“आर्यों के आदि निवास के विषय में 
तिलक महाराज ने पुनः एक पुस्तक तैयार की थी जिसमें उन्होंने अपनी पुरानी 
मान्यताओं का खण्डन किया था। नयी मान्यता के अनुसार आये भारतवर्ष के ही 
थे। इस पुस्तक की पाण्ड्लिपि मैंने स्वयं देखी थी, परन्तु उसे प्रेस में छपने देने से 
पहले ही तिलक महाराज का देहान्त हो गया । इसके पश्चात्‌ उस पाण्डुलिपि का 
क्या हुआ, कुछ पता नहीं चला। मैंने उनके उत्तराधिकारियों से उस पुस्तक के 
सम्बन्ध में पूछताछ की, किन्तु कोई सन्धान न मिल सका।/? 


१. द्रष्टव्य--भाईजी : पावन स्मरण, पृष्ठ ४४८ --४४६ | 
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जब से हड़प्पा और मोहनजोदड़ो आदि स्थानों पर हुई खदाइयों में प्राप्त 
वस्तुओं की तुलना ऋग्वेदकालीन सम्यता से की गई है तब से यह माना जाने लगा 
है कि आरयों का मुल अभिजन सप्तसिन्धु अथवा सप्तसैन्धव प्रदेश रहा होगा और 
यहीं से वे सारे भारत में और यूरोप आदि देझ्षों में फैले होंगे। यूरोप की भाषाओं 
में ओर संस्कृत व प्राचीन ईरानी भाषाओं में जो समानता दृष्टिगोचर होती है, 
उप्तका कारण आयंजाति का यह विस्तार ही है। इस विषय पर अनेक भारतीय 
विद्वानों ने पाइचात्य पद्धति के अनुसार विस्तारपुर्वंक विचार किया है। इनमें 
अविनाशचन्द्रदास, स्वामी शकरानन्द, नाना पावगी आदि के नाम विशेष रूप से 
उल्लेखनीय हैं । श्री दास ते स्वतन्त्र रूप से तथा बाबू सम्पूर्णानन्दजी ने श्री दास के 
ऋणग वैदिक इण्डिया ((२27८५( प0&) तथा अन्य सामग्री के आघार पर आर्यों 
का मूलस्थान सप्तसिन्धु प्रदेश सिद्ध करने का प्रयास किया है। इन दोनों विद्वानों 
ने तिलक की उन युक्तियों की भी विस्तार से चर्चा की है जिनके आधार पर उन्होंने 
उत्तरी ध्रुव प्रदेश को आर्थों का मूल अभिजन प्रतिपादित किया है। सिन्धु, शतद्र 
(सतलुज ), विपाशा (व्यास) , परुष्णी (रावी), असिक्‍नी (चिनाव), वितस्ता 
(जेहलम ) और सरस्वती--इन सात नदियों द्वारा सिंचित प्रदेश को सप्तसंन्धव 
बताया जाता है। इनमें शिवालक पहाड़ियों के नीचे दक्षिण की ओर का थोड़ा 
पंजाब प्रान्तीय मैदानी भाग, हिमाचल प्रदेश तथा विभाजन से पहले के कश्मीर 
का बहुत बड़ा भाग आ जाता है । 

आधुनिक काल में यह घारणा बन गई है कि जब तक किसी स्थापना की वेद 
से पुष्टि न हो तब तक उसे प्रामाणिक नहीं समझा जाता । तदनुसार जिन विद्वानों 
ने आर्यो का आदि निवाप्त सप्तसिन्धु बताया उन्होंने भी अपनी मान्याता को वेदों 
के आधार पर सिद्ध करने का प्रयास किया है। ऋग्वेद तथा अन्य वेदों में भी अनेक 
स्थलों पर 'सप्तसिन्धव' पदों का प्रयोग हुआ है। उक्त विद्वानों का कहना है कि 
अवश्य ही यह ऐसा प्रदेश रहा होगा जहाँ आयलोग अपने आदिकाल में निवास 
करते थे और उन्हें अपने इस प्रदेश के प्रति बड़ा आकर्षण रहा है। बेदों में उन 
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नदियों का बड़ा सुन्दर और आकर्षक वर्णन उपलब्ध होता है जो उस प्रदेश में आर्यों 
के निवास का द्योतक है। अपने मत की पुष्टि में अविनाश बाबू ने जो मन्त्र प्रस्तुत 
किये हैं, वे इस प्रकार हैं-- 

सुदेवो असि वरुण यस्य ते सप्तसिन्धव: । अनुक्षरन्ति काकुद॑ सुम्यं सुषि रामिव । 

--%ऋ० ५।६६।१२ 

हे (वरुण) वरण करने योग्य अ॑ चार्य (यस्थ ते) जिस तेरे (काकुदं अनु ) 
तालु के प्रति (सप्तसिन्धवः) सातों छन्द बहते हुए नदधारों के समान (सुषिरां 
सुम्यं) छिद्रवती लोहे की नली में जलध।रा के समान (अनुक्षरन्ति) बहती हैं, वह 
तू (सुदेवः असि) उत्तम ज्ञानदाता--ज्ञान का प्रकाशक है। 

वरुण जलों का देवता माना जाता है। उससे प्रार्थना की गई है कि हे वरुण ! 
तुम श्रेष्ठ देव हो, तुम्हारे मुख में सात नदियाँ प्रवाहित हो रही हैं। तिलक ने इस 
ऋचा का अर्थ करते हुए लिखा है कि सात नदियाँ वरुण के मुख में गिरती हैं। 
सायणाचार्य ने भी इस ऋचा का ऐसा ही अर्थ किया है। उसने लिखा है--“हे 
जलाभिमानी वरुणदेव ! तुम श्रेष्ठ देव हो, तुम्हारे तालुरूप समुद्र में सात नदियाँ 
बहती हैं ।” एक और मन्त्र है-- 

अध्व्यों वारो अभवस्तविन्द्र सके यत्त्वा प्रत्यहन्‌ वेब एकः। 

अजयो गा अजय: श्र सोममवासूजः सत्तंवे सप्त सिन्‍्घून्‌ ॥ ऋ० *॥३२। हर 

जब यह मेघ सूर्य के प्रकाश को ढाँप लेता है तब वह सूर्य अपनी किरणों से 
अथवा विद्युत्‌ अपनी शक्ति से उसको छिल्न-भिन्‍न करके पुथिवी पर जल बरसाता 
है। इसी से यह सूर्य उस जल समुदाय के पहुँचाने और लोठ।ने के लिए सात प्रकार 
के समुद्रों--जलाशयों (नदी, तालाब और कुए आदि ) को रचने का हेतु होता है। 

यहाँ इन्द्र की स्तुति है। हे शोयंश्रुक्त इन्द (सूर्य) जब तुम्हारे वज्भ पर 
शस्त्रास्त्र विद्या में कुशल साहसी वृत्र (मेघ)ने प्रहार किया, तब तुमने उसे नगण्य 
समझकर इस प्रकार पछाड़ दिया, जैसे घोड़ा अपने बालों के चेवर से मक्खियाँ 
उड़ा देता है। गौओं और सोम को जीता और बहने के लिए सातों नदियों फो मुक्त 
कर दिया। सायणाचार्य ने भी इस मन्त्र का यही अथे किया है। सात नदियों का 
विवरण देने की भावना से सायण ने निम्न मन्त्र को उद्धृत कर उसमें पठित सात 
नदियों को निर्दिष्ट माना है-- 

इस में गड्ी यसुने सरस्वति शुतुद्रि स्तोम॑ सचता परूष्ण्या । 

असिक्‍सा मरुद्वधे वितस्तयाजोकोये श्णुद्या सुषोभया॥ ऋ०१०।७५% 

इसी ऋचा के आधार पर नाना पावगी ने लिखा है कि इन्द्र ने वृत्र (मेघ ) को 
वज्च से मारकर सातों सिन्धुओं को मुक्त किया। उन्होंने एक और स्थल पर अथर्व- 
बेद के 'यो ह॒त्वाहिमरिणात्‌ सप्त सिन्धून (२०।३४॥३) तथा 'अहन्नहिमरिणात 
सप्त सिन्‍्धून' (२०६१।१२) के आघार पर लिखा है कि इन्द्र ने वृत्र को मारकर 
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सात नदियों को मुक्त किया। 

ड।० सम्पूर्णानन्द ने 'आर्यों का आदिदेश' में इस ऋचा (ऋ० १॥३२।१२) 
के आधार पर लिखा है--/इन्द्र ने गौओं को जीता, सोम को जीता और सप्त 
सिन्धुओं के प्रवाह को मुक्त किया। इस गाथ में निरक्‍्त के अनुसार जल से भरे 
हुए बादलों का गरजना, उनपर बिजली का कड़कना, उनसे जलघारा का फूट 
पड़ना और फिर उस जल का सप्त सिन्‍्धुओं (सात नदियों) में प्रवाह रूप से 
गिरना -- यही दृग्विषय वर्णित है। निश्चय ही 'अहि' शब्द बादलों के लिए प्रयुक्त 
हुआ है। यहाँ पर विचारणीय है--बादल से निकली हुई जलघारा से तो नदियों 
का सवंत्र ही पोषण होता है, परन्तु मन्त्र ने सप्तसिन्धु (सात नदियों ) का ही नाम 
लिया है। उसझी दृष्टि में इनका ही महत्त्व है ।” 

परन्तु 'इमं मे गज्ढ यमुने' (ऋ० १०१७५।५) इत्यादि मन्त्र में तो स्पष्टत: 
दस नदियों के नामों का उल्लेख हुआ है। इन दस नदियों में से कौन-सी तीन 
नदियों को छोड़ दिया जाय, इसका निर्देश सायण ने नहीं किया है। दूसरी ओर 
सम्पूर्ण ऋग्वेद में जहाँ भी 'सप्त सिन्धून्‌' पदों की व्याख्या का प्रसंग आया है, प्रायः 
सवंत्र ही आचार्य सायण ने 'गड्भाद्या नद्य: ही अथे किया है। इससे स्पष्ट है कि 
सायण के सामने “सप्तसिन्धव प्रदेश” की कल्पना की कोई भावना नहीं थी । हो 
सकता है कि 'गड्भाद्या नद्यः' के द्वारा ग्भा को प्रमुखता देने का कारण उस समय 
(और अब भी) में गंगा के प्रति व्याप्त श्रद्धाभावना रही हो अथवा मन्त्र में सर्व- 
प्रथम गंगा का उल्लेख रहा हो। डा० सम्पूर्णानन्द ने दस नद्दियों की सूची में से 
गंगा, यमुना और मरुद॒वुधा को निकालकर शेष सात नदियों से सिचित्‌ धरती को 
सप्तसिन्धव प्रदेश का नाम दे दिया। इन दो (गंगा-यमुना ) का नाम सर्वप्रथम होने 
पर भी इनको किस आधार पर निकाला गया, इसका समाधान सम्पूर्णानन्दजी 
नहीं कर पाये । “मन्त्र में इन तदियों का उल्लेख नामोहशमात्र है और इससे इतना 
ही प्रमाणित होता है कि मन्त्रकार को इनका पता था” इस कथनमात्र से किसी को 
नहीं बहलाया जा सकता । ऐसा लगता है कि सप्तसिन्धु प्रदेश की कल्पना के पूर्वा- 
ग्रह ने उनका ध्यान इस ओर नहीं जाने दिया । 

डा० सम्पूर्णानन्द कहते हैं--'सप्तसिन्धव की सीमाओं के सम्बन्ध में विद्वानों 
में बड़ा मतभेद रहा है और आज तक भी कोई सर्व॑ंसम्मत सिद्धान्त स्थिर नहीं हो 
सका है। यदि सप्तसिन्ध॒व के तत्कालीन भूगोल का स्वरूप निश्चित हो जाये तो 
स्यात्‌ आरयों के मुलनिवास की समस्या स्वत: सुलझ जाये। मैं स्वयं प्रायः उस विचार 
से सहमत हूँ जिसे अविनाशचन्द्र दास ने 'ऋग्वैदिक इण्डिया' में प्रकट किया है। 
इस मत के अनुसार सप्तसिन्धव के उत्तर में हिमालय था और उसके बाद समुद्र 
था जो वत्तेमान तुकिस्तान के उत्तरी सिरे से आरम्भ होता था और पश्चिम में 
क्ृष्णसागर तक जाता था । इस समुद्र के उत्तर में फिर भूमि थी जो उत्तरी श्रुव 
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प्रदेश तक चली जाती थी। दक्षिण में भी समुद्र था जहाँ आज (सन्‌ १६४० ) 
राजपुताना है। यह समुद्र वहाँ तक चला जाता था जहाँ आज अरब॑ली पहाड़ है। 
पश्चिम में यह अरब सागर से मिला हुआ था। पूर्व में भी एक समुद्र था। यह 
समुद्र हिमालय की तलहटी के नीचे-नीचे प्राय: सारे युक्त प्रान्त ( वत्तमान उत्तर 
प्रदेश) और बिहार को ढकता हुआ आसाम तक चला जाता था। पश्चिम में 
सुलेमान पहाड़ था । इस ओर भी पहाड़ के नीचे समुद्र की एक पतली गली-सी 
थी ।*' 'सप्तसिन्धव प्रायः वही प्रदेश है जिसका नाम आजकल पंजाब-कश्मी र है । 
इसी बात को अविनाशचन्द्र दास ने अपनी पुस्तक 'ऋग्दिक इण्डिया ' में इन शब्दों 
में कहा है--'कइ्मीर का यह सुन्दर देश और सप्तसिन्धु के मैदान ही आरयंजाति 
का पालना थे । 
सप्तसिन्धु प्रदेश की कल्पना का आधार भी वेदों को माना गया है। परन्तु-- 
यद्यपि 'सप्त' पद के साथ अन्य अनेक पदों का समास होकर एक नाम के रूप में 
उनका प्रयोग हुआ है, 'सप्त' और 'सिब्धु' पदों का समास होकर एक नाम के रूप 
में इनका प्रयोग बेदों में कहीं नहीं है। वेद के अतिरिक्त अन्य बैदिक साहित्य-- 
ब्राह्मण आदि ग्रन्थों में तथा दोष प्राचीन भारतीय वाइूमय-रामायण, महाभारत, 
पुराण आदि में भी प्रदेशवाचक वसप्तसिन्धु' अथवा 'सप्तसिन्धव' पद का प्रयोग 
उपलब्ध नहीं है, जब पंजाब के लिए 'पंचनद' पद का प्रयोग महाभारत (सभा ० 
३२।११) में देखा जाता है। इससे स्पष्ट परिणाम सामने आता है कि प्राचीन 
भारतीय जन सप्तसिन्धु नाम से अभिहित किसी भ्रदेश से सर्वेथा अपरिचित थे। 
उन्होंने इन पदों से यदि किसी का विवरण श्रस्तुत किया है तो वे केवल सात 
नदियाँ हैं। देशवाचक इस नाम को प्राचीन साहित्य पर थोपना सर्वथा असंगत 
होगा । 
नदीसूक्‍त के नाम से प्रसिद्ध ऋगेद के १०वें मण्डल के ७ शवें सूक्‍त के प्रथम 
मन्त्र में 'सिन्धु' शब्द का उल्लेख होने से पाइचात्य विद्वानों का मत है कि आय॑- 
लोग भारत में किसी ऐसे स्थान से आये थे जहाँ से आते समय मार्ग में सबसे पहले 
सिन्धु नदी पड़ती थी। इसी आधार पर वे आरयों के भारत में मध्य एशिया से 
आने की मान्यता का प्रतिपादन करते हैं। दूसरी ओर वे ऋग्वेद के दसवें मण्डल 
को शेष ऋग्वेद के बाद रचित हुआ मानते हैं। मेक्समूलर के प्रमुख शिष्य मैकडानल 
अपनी पुस्तक '& ५८१४० [२६३१९ $000०॥$' की भूमिका में लिखते हैं-- 
“ऋत्वेद के दस मण्डलों में से आठ मण्डल पहले लिखे गये, फिर नौवाँ और अन्त 
में दसवाँ ।” इसी प्रकार कीथ ने लिखा है कि “दशम मण्डल के मन्त्रों की भाषा 


१. एक 5 एक] ९0प्ा7५ (4) क्रात 6 एंथिंएड$ 
8898-श0वाए एश<र 6 ढा३0|९ ० (9 ॥80€- 
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और उसमें व्यक्त विचार बहुत बाद के हैं |”) सुजनतोषन्याय से यदि इसे ठीक 
मान लिया जाये तो प्रइन उठता है कि आरयों ने अपने भारत में आने का उल्लेख 
प्रारम्भ में (प्रथम मण्डल में) न करके अन्त में दशम मण्डल में क्यों किया ? जब 
उन्होंने भारत में आने के बाद वेदों की रचना की तो निश्चय ही उन्हें ग्रन्थ का 
प्रारम्भ इस बात से करना चाहिए था कि वे कब, कहाँ से, क्यों और कंसे भारत 
आये । स्पष्ट है कि इस सूक्‍त का आर्यों के भारत में आगमन से कोई सम्बन्ध नहीं 
है। 

वास्तव में इस सुकत में सिन्धु आदि नदियों का उल्लेख है ही नहीं । यदि ऐसा 
होता तो क्रमपूर्वक सिन्धु के बाद जेहलम का, फिर चिनाव, फिर रावी, फिर 
व्यास, फिर सतलुज, फिर सरस्वती, फिर यमुना और अन्त में गद्भा का उल्लेख 
होना चाहिए था । परन्तु है इसमें बिलकुल उलट। इस सूक्‍त के पाँचवें मन्त्र /इमं मे 
गड़़्े यमुने' इत्यादि का ग्रिफ़ियक्ृत अनुवाद इस प्रकार है-- 


“फ्चवएणप्ा ४९ ॥95 पाए ।800 0 09289, प्रध्ापा8, 0 शाप्राणता।, 
एशाएशा।ं शात इ$85छ98॥; जीती शत, ५४॥9५59, 00 १७॥०0५०0॥9, 
0 87099 शा 5प्रशा0गाव ॥047 गाए ०७॥. 


मन्त्र का अनुवाद करते समय ग्रिफ़िथ ने सरस्वती के स्थान पर छुतुद्री करके 
सरस्वती को पीछे डाल दिया; पता नहीं क्‍यों ? दूसरी बात यह है कि सिन्धु पार 
करते ही आर्यजन एक लम्बी छलाँग मारकर गंगा के तट पर कैसे पहुँच गये और 
बहाँ से फिर उलटे पाँव यमुना, सरस्वती, सतलुज, व्यास--इस प्रकार क्‍यों चल 
दिये । फिर, जिस सिन्धु नदी का उल्लेख इस सुक्त के अन्तगंत हुआ है, उसके 
भाठवें मन्त्र में उसका वर्णन देखिये-- 

स्वववा सिन्धुः सुरथा सुवासा हिरण्ययी, सुकृता बाजिनीवती । 

ऊर्णावतो युवति: सोलमावत्युताधि बस्ते सुभगा सधुबुधम्‌॥ 

इस मन्त्र में सिन्धु के विशेषण हैं-- 

सवा -उत्तम अइवों या इन्द्रियोंवाली । 

सुरधा--उत्तम रथ या शरीरवाली । 

सुवासा--उत्तम वस्त्रों या भावोंवाली । 

हिरण्मयी--स्वर्ण के समान कान्तियुक्त। 

सुक्ृता- उत्तम कार्यवाली । 

बाजिनोवती--बलवती । 


१, पफा० 40॥ ४००८ 850 959998, 9णा। गा गाललांदा गिय 800 
[_गष्टणांडांट वशथां।5$, झंडा$ ण प्राणा6 76एशाए॥ 0ांडा। वीक्षा ॥6 97: ए| 
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ऊर्णावती--उत्तम त्वचावाली या रोमयुक्त । 

युवति:-- तरुणी के समान सबको बाँधनेवाली। 

सीलसावती -- नाना नाड़ियों के जाल से युक्त या उत्तम । 

सुभगा - सौभाग्यवती या ऐश्वर्ययुक्त । 

सधुवृधम्‌--मघुर अन्तादि से वृद्धि को प्राप्त होनेवाली या आध्यात्मिक 

आनन्द से युक्त । 

इन विशेषणों का किसी नदी के लिए प्रयोग नहीं किया जा सकता | लक्षण से 
ये शरी रयुक्त आत्मा अथवा स्त्रीविशेष के प्रसंग में प्रयुक्त हो सकते हैं। सुप्रसिद् 
बैदिक विद्वान्‌ पं० बुद्धदेव विद्यालंकार ने इस सुक्‍्त का सेनापरक अथ किया है। 
इन विशेषणों से युक्त सेना का यह वर्णन हो सकता है। 

फिर भी, यदि यह भारत के भूगोल का ही वर्णन हो, तो चौथे मन्त्र का अर्थ 
किस प्रकार संगत होगा ? जिन नदियों को यहाँ सम्बोधन किया है, वे सिन्धु की 
ओर ऐसे दोड़ रही हैं जैसे दूध भरी गाय रम्भाती हुई अपने बछड़ों की ओर दौड़ती 
है। मन्त्र इस प्रकार है-- 

अभि त्वा सिन्धो शिशुमिन्न मातरो वाश्रा अष॑न्ति पयसेव घेनवः । 

इस मन्त्र का ग्रिफ़िथ द्वारा किया गया अथे इस प्रकार है-- 

॥॥06 गराणाश (0 शा ०४४९5, ॥6 ॥0॥ [ता6 शांत ताला ॥0, 
80 शातहाए गरा0 (62, ॥6 707॥78 7ए८४६- 

क्‍या गंगा, यमुना, सरस्वती, सतलुज, व्यास, गोमती व क्रमु सब सिन्धु से 
मिलने उसकी ओर जाती हैं ? इनमें से मरुद्वधा के विषय में तो ग्रिफ़िथ ने स्पष्ट 
लिख दिया--)9०६ 0070780 अर्थात्‌ इसकी पहचान नहीं हो सकी । परन्तु जो 
पहचानी हुई समझी जाती हैं, वास्तव में वे भी नहीं पहचानी गई हैं। गोमती 
लखनऊ के पास बहती है।'* कुरंम काबुल के पास है। पाइचात्य विद्वान 'ऋमु' को 
कुरंम बताते हैं और 'कुभा' को काबुल नदी । इस सूकत के छठे मन्त्र में कुभा, ऋमु 
और गोमती तो एक साथ पड़ी हैं। पर काबुल की कुभा और कऋ्रमु का लखनऊ की 
गोमती के साथ कैसे मेल बंठ सकता है ? इस उलझन का हल उन्होंने लखनऊ की 
गोमती को काबुल की गोमल बताकर किया। परन्तु जब गंगा हरद्वारवाली गंगा 
है और यमुना मथुरावाली यमुना तो गोमती लखनऊवाली गोमती क्‍यों नहीं ? 
फिर, कुभा का काबुल और गोमती का गोमल किस नियम से बनाया गया। 
वास्तव में इस सूकत का भूगोलपरक अर्थ करके आर्यों का मध्य एशिया से आना 
सिद्ध करने के लिए यह शीर्षासन किया ग्रया । गवर्गण्ड राजा के राज्य में जब 
अपराधी के गले में फाँसी का फन्दा फ़िट नहीं बैठता था तो जिसके गले में बह फ़िंट 


१. ४०० वर्ष पूर्व इस नाम की नदी का कहीं उल्लेख नहीं मिलता । 
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बैठता था, उसी को फाँसी चढ़ा दिया जाता था। जब गोमती से बात नहीं बनी तो 
वेदमन्त्र की गोमती को गोमल बना दिया गया । 

इस सूक्‍त का देवता 'नद्यः' है। नदी शब्द 'णद्‌ अव्यक्ते शब्दे' धातु से 'ध्' 
और स्त्रीलिज्भ में 'हीप प्रत्यय से निष्पन्न होता है। जो नाद करती हुई बहती हों 
वे नदी कहाती हैं । वेदों में गौण भाव से वर्णन बहुत है, प्रधानतया थोड़ा है, अर्थात्‌ 
नैघण्ठुक देवता के रूप में तो नदियों का वर्णन बहुत पाया जाता है, परन्तु ऐसा 
वर्णन स्वल्प है जहाँ मुख्य देवता नदी हो। सिन्धु शब्द भी निधण्टु में नदी के 
पर्याय रूप में पढ़ा है । 

सायण के अनुसार सूक्‍त का पहला मन्त्र तों इन नदियों की स्थिति पुृथिवी, 
अन्तरिक्ष और झचुलोक में भी बताता है। (ता नद्यः सप्त सप्त भृत्वा त्रेघा 
पृथिव्यन्तरिक्षे दिवि च ।) यदि ये लोकविश्रुत भारत स्थित नदियों के नाम हैं तो 
इनकी स्थिति तीनों लोकों में कैसे मानी जा सकती है ? 

पाँचवें मन्त्र (इमं में गज्े यमुने ०) का सेनापरक अर्थ इस प्रकार है-- 

“हे लक्ष्य की ओर गमन करनेवाली (गंगा), नियम तथा व्यवस्था की रक्षा 
करनेवाली (यमुना), जल आदि आवश्यक सामग्री पहुंचानेवाली (सरस्वती), 
तथा सामग्री संभरणाथ्थ तीब्र यानों से सुसज्जित यन्त्र-उपकरणमयी सेना (श॒त॒द्री ) 
तुम अपने निवासभूत सँन्यनिवेश के साथ (परुष्ण्या) मेरे (मे) स्तुतिगान को 
(स्तोमं)सदा उपार्जंन करती रहो (सचत ) तथा शत्रु के प्रह्मरों को, सैन्‍्य-सन्निवेश 
तक पहुँचने से रोकनेवाली शाखा के साथ (असिकक्‍स्या )आवश्यकतानुसार सैनिकों 
की कमी को पूरा करके तुरन्त आगे बढ़ने में सहायता देनेबाली (मरुद्वृधे) शत्रु- 
सेना पर निःश्ंक प्रहार करके शरत्रुदल को क्षीण करनेवाली (बितस्तया)टुकड़ी के 
साथ सेना के हर टेढ़े कायं को सीधा करनेवाले अर्थात्‌ संकट के समय तत्काल 
सहायता पहुँचानेवाले इंजीनियरों से युक्त होकर (अआार्जोकीया)सेना की आक्रामक 
नीति को तत्काल निर्धारित करने में समर्थ परामशंदात्री मण्डली के साथ 
(शुषोमया ) मेरे प्रशंसायुक्त स्तुति-गान को (स्तोम॑) सदा सुनो (आश्यणुहि) | 

इस मन्त्र में सेना के विभिन्‍त विभागों का निर्देश करते हुए उसे अपने लक्ष्य 
की ओर बढ़ने के लिए अपेक्षित प्रत्येक के सामथ्य तथा कत्तंव्यों का संकेत उपलब्ध 
है। यहाँ प्रथम चार मन्त्रों में वृषभ तथा राजा की पुल्लिग उपमा से सिन्धु पुल्लिग 
ही दीखता है, परन्तु ७वें मन्त्र के आगे के मन्‍्त्रों में 'ऋजीती” 'स्वहवा:' 'सुरथा! 
आदि विशेषणों से सिन्धु स्त्रीलिग दीखता है। इससे ग्रिफ़िथ घबरा गया है। वह्‌ 
लिखता है--॥गा .86 छा९००वाह आंक्षा288 जआ॥007 87ए6क६ [0 926 & 
पएटा-20०0, एप गा ॥8 थात 6 00णएगञष्ट श्शा52४ ॥॥6 €एॉ।68 ० 
शिगांधर०. बात यह है कि प्रथम चार मन्त्रों में सिन्धु अर्थात्‌ अग्रगामिनी सेना 
के 'अग्रभाग' का वर्णन है, जबकि सातवें मन्त्र से आगे 'अग्रगासिनों सेना' का 
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वर्णन है। यह मम न समझने के कारण ग्रिफ़िथ उलझन में पड़ गया है। वस्तुतः 
यहाँ सिन्धु स्त्रीलिंग अग्रगामिती सेना है और सिन्धु पुल्लिग उस सेना का केवल 
अग्रभाग है । 

प्रथम मन्त्र में “आप: शब्द व्याख्येय है, क्योंकि उसका अभिषेयार्थ 'जल' 
होने से धरती पर बहनेवाली नदी का श्रम होता है। इस शंका का निवारण करने 
के लिए हम दशम मण्डल के ६६वें सृकत का ८वाँ मन्त्र उद्धत करते हैं, जिसमें 
'धृतव्रता: क्षत्रिया'* * अपो असूजन्‌ बृत्रतूर्यें यह स्पष्ट उल्लेख है, अर्थात्‌ ब्रतधारी 
क्षत्रियों ने वृत्र के नाश के लिए “अपः' की रचना की। शतपथ ब्राह्मण ( &। १/७।४) 
में वृत्र का अर्थ पाप तथा वहीं (७।३।१।२० ) में 'आपः का अर्थ मनुष्य दिया है। 
सो अर्थ इस प्रकार हुआ क्रि ब्रतधारी क्षत्रियों ने (बृत्रतू्यं) पाप के नाश के लिए 
मनुष्यों को तैयार किया । ये मनुष्य किस प्रकार के हैं, यह इस मन्त्र की अन्त:साक्षी 
से स्पष्ट होता है। 'आजौ' से प्रतीत होता है कि यहाँ युद्ध का प्रसग होने से सिन्धु 
आदि शब्द सेनाव।चक उपपन्‍न्न होंगे । 

यदि इस सूक्‍त का अर्थ नदीपरक ही करना अभीष्ट हो तो नदी छब्द का अर्थ 
नहर करना पड़ेगा, क्योंकि 'सुकृता' विशेषण मनुष्यकृत नदी --नहर के लिए ही 
साथेक है, गंगा आदि प्राकृतिक या अक्ृत्रिम नदियों के लिए नहीं। फिर, उसमें 
स्वव्वा, सुरथा आदि विशेषण भी लक्षणा वृत्ति से संगत होंगे, मुख्यवृत्त्या नहीं । 

वेद में इन शब्दों का मुख्यार्थ नदियों के प्रति संगत न होने से अध्यात्म में नदी 
नामों से शरीरगत नाड़ियों का ग्रहण होता है। उन नाड़ियों में व्याप्त आत्म-शक्ति 
भी उसी-उसी नाम से पुकारी जाती है । जैसे--वृहदा रण्पकोपनिषद्‌ में मोक्षावस्था 
के सन्दर्म में लिखा है--“शृण्वन्‌ श्रोत्रं भवति मनो मन्‍्वानों वागू बदन्‌” इत्यादि । 
नाड़ियों को नदी इसलिए कहते हैं कि इन्हीं से स्वर (शब्द) की उत्पत्ति होती है। 
योगशास्त्र में नाड़ियों में से इवास लेने की क्रिया को स्वर कहते हैं। तदनुसार 
विवेच्य मन्त्र का अर्थ इस प्रकार है-- 

(गंगे यमुने) हे इड़ा, हे पिगला (शुतुद्वि परुष्णि सरस्वति) और हे शुतुद्दी तथा 
परुष्णी नामोंवाली सुषुम्णा ताड़ी ! (में इस स्तोस आसचत) तुम मेरे इस 
परमेइवर स्तवन का सेवन करो | (मरुद्वृधे असिकया) हे सुषुम्णा ! तू पिंगला के 
साथ (आर्जीकीये वितस्तया सुधोमया) और हे इड़ा ! तू वितस्ता नामवाली 
सुषुम्णा के साथ मिली हुई (आश्युणुहि) मेरे इस परमेश्वरस्तवन का श्रवण कर । 
(चन्द्रमणि विद्यालंकार पाली रत्न : निरुक्‍्तभाष्य, पृष्ठ ५८८) । 

मन्त्र के अध्यात्मपरक अर्थ को समझने के लिए 'शिवस्व॒रोदय' में एद्विषयक 
प्रकरण को देखना उपयोगी होगा । हम यहाँ उसके तीन इलोक उद्धृत कर रहे हैं-- 

नाभिस्थानगकन्दोध्व॑मंक्रादेव निर्गंता:। 
द्विसप्तति: सहज्ाणि देहमध्ये व्यवस्थिता: ॥३२॥। 
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तासां मध्ये दक्ष श्रेष्ठा दशानां तिल्र उत्तमाः । 
इडा च पिड्डला चंव सुषम्णा च तृतोयका ॥३६।॥ 
गान्धारी हस्तिजिल्ना च पूषा चंव यह्मस्विनी । 
अलम्बुषा कुहशचेव शंखिनी दशमी तथा।॥३७॥। 
इडा पिड्ला सुषुम्णा प्राणसा्गव्यदस्थिता ॥।॥४१॥ 
नामिस्थानगत कनन्‍्द से ऊपर अंकुर समान ७२ हजार नाड़ियाँ हैं जो सारे 
शरीर में व्यवस्थित हैं। उन सब नाड़ियों में से दस नाड़ियाँ सर्वोत्तम हैं और फिर 
उन दसों में भी इड़ा, पिंगला और सुषुम्णा ये तीन उत्कृष्ट हैं। शेष सात नाड़ियों 
के नाम गान्धारी, हस्तिजिह्ना, पूषा, यशस्विनी, अलम्बुषा, कुह और शंखिनी हैं । 
इनमें इडा, पिगला और सुषुम्णा--ये तीन नाड़ियाँ प्राणसंचार के लिए मुख्य हैं। 
प्रस्तुत मन्त्र में गंगा और आर्जीकीया इड़ा के लिए, यमुना और असिक्‍नी 
विगला के लिए तथा सरस्वती, घुतुद्री, परुष्णी, मरुदवधा, वितस्ता और सुथोमा 
ये ६ नाम सुषुस्ता के लिए प्रयुक्त हुए हैं। इन तीन नाड़ियों के लिए शिवस्वरोदय 
में इतना और लिखा है-- 
इडा गंगेति विज्ञेय पिगला यमुना नदी। 
मध्ये सरस्वती विद्यात्प्रयागादिसमस्तथा ।।२७४।॥ 
अर्थात्‌ इड़ा को गंगा नदी (नाड़ी), पिगला को यमुना तथा दोनों के मध्य में 
स्थित सुषुम्णा को सरस्वती समझना चाहिए। इन तीनों के संगमस्थल का नाम 
प्रयाग है जो गंगादि नदियों से इन नाड़ियों की समानता को देखकर प्रसिद्ध है, 
क्योंकि वेद के शब्द यौगिक हैं, वे किसी व्यक्तिविद्येष या स्थानविज्येष का संकेत 
नहीं करते । यौगिक प्रक्रिया अथवा निवंचन के अनुसार प्रत्येक शब्द का संक्षिप्त 
अर्थ इस प्रकार है-- 
गंगा--उत्तमा गाते गच्छन्त्यनयेति गंगा--इस नाड़ी में प्राणों को वश्ष में 
करने से योगी उत्तम गति को पाता है। 
यसुना--यह पूरक प्राणायाम के द्वारा प्राण को अपने में संमिश्चित करती हुई 
शरीर में गति करती है। अथवा, इस नाड़ी के अभ्यास से योगी (प्रवियुत॑) 
वियुक्तत्व को अर्थात्‌ चित्त की स्थिरता को पाता है। एवं मिश्रण तथा अभमिश्रण, 
इन दोनों अर्थों में प्रयुक्त 'यु' धातु से यमुना शब्द की सिद्धि होती है---यबना --ः 
यमुना । 
सरस्वतो--सरस्‌ शब्द जलवाची है, यतः यह गति करता है, बहता है-- 
स--असुन्‌ । एवं प्रशस्त रसवाली होने से सुषुम्णा नाड़ी को सरस्वती कहा गया 
। 
हे शुतुत्री -शु + दर + ड-डोप्‌ और दित्व >> शुद्रुदी -- शुत॒द्री -शी प्र लेजानेबाली 
होने से यह शुतुद्री हैं। सुषुम्णा में ध्यान लगाने से योगी ब्रह्मलोक को शी घ्न जाता है । 
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ऋग्वेद के इस (नदी) सूक्‍त के अन्त में कई शाखाओं में व्याख्यारूप में यह 

मन्त्र मिलता है -- 
सितासिते सरिते यत्र संगथे तत्राप्लुतासो दिवमुत्पतन्ति ! 
ये वे तन्‍्ब॑ विसृजन्ति धीरास्ते जनासो अमृतत्वं भजन्ते ॥ 

अर्थात्‌--जो ध्यानी लोग जहाँ सित (इड़ा) और असित (पिंगला) ये दोनों 
नाड़ियाँ मिलती हैं, उस संगम स्थान सुषुम्णा में स्नान करते हैं, वे ब्रह्मलोक में 
जाते हैं--ऐसे योगी शरीर का परित्याग करने के पश्चात्‌ अमृत (मोक्ष) को प्राप्त 
करते हैं। एवं यह वचन स्पष्टतया '“आ्ुतुद्री' के आशय को प्रदर्शित करता है। 

परुष्णी---'परुष' और पर्॑न' ये दोनों समानार्थंक हैं। 'पर्ब! धातु से उसि 
प्रत्यय और वकार-लोप, उस परुष्‌ से मतुप्‌ अर्थ में 'न'-- परुष्णी -- पबंवती -- 
भास्वती, कूटिल गासिनी। सुषुम्णा नाड़ी ब्रह्म-प्राप्ति की साधिका होने से भास्वती 
है और इसकी गति वक्र है। इस परुष्णी को 'इरावती' भी कहते हैं । 

असिक्‍ती - पिंगला को असिता या कृष्णा कहा जाता है। अशुक्ला-अशुक्ती- 
असिक्‍नी | 'सित' ह्वेत का वाचक है, उसका निषेध 'असित' है । 

मरुद्॒वृधा - यह नाम सामान्यतया सब नाड़ियों का वाचक है, क्योंकि वायुएँ 
इन्हें बढ़ाती हैं, फैलाती हैं । परन्तु यहाँ मुख्य नाड़ी सुषुम्णा के लिए प्रयुक्त हुआ है। 

वितस्ता-- (क ) सुषुम्णा के द्वारा सव आन्तरिक मैल विज्येषतया दग्घ होते 
हैं, अतः विदग्धा होने से इसे वितस्ता कहा गया है। बि--तसु उपक्षये --क्त - 
बितस्ता। (ख़) अथवा यह नाड़ी बड़ी होती है, अर्थात्‌ इसके किनारे अधिक 
ऊँचे होते हैं। यहाँ “वि' का अर्थ विगत है। एवं, वितस्ता का शब्दार्थ विस्तुत व 
क्षयरहित हैं । 

आर्जोकीया (क) ऋजोकप्रभवा आर्जोका, आर्जीका एब आर्जोकीया । ऋजोक 
उत्पत्ति-स्थान | सब नाड़ियों का उत्पत्ति-स्थान नाभिकन्द है। उस नाभिकन्द से 
इड़ा की उत्पत्ति होने से उसे आर्जीकीया कहा गया है। (ख) अथवा यह इड़ा नाड़ी 
पिंगला की तरह वक्र नहीं, ऋजुगामिनी है। ऋजु गच्छतोति आजिकः आर्जीक:। 
ऋ० ६।६५।२३ में आर्जीक बहुवचनान्त प्रयुक्त हुआ है जोकि सब नाड़ियों के 
लिए है । 

इस “इडा” को “विपाट' या 'विपाश ” भी कहते हैं। इसी में अभ्यास करने से 
योगी का अज्ञान नष्ट हो जाता है --अज्ञान-पाश कट जाते हैं और विज्ञान-- विशेष 
ज्ञान की प्राप्ति होती है । 'विपाटयतीति विपाट्‌', विगता: पाशोइनया सा विपाश_ 
अथवा विश्लेषेण प्राप्नोति ज्ञानमनयेतिविप्रापू-विपाद_। 

सुधोसा-सुबोसा (सुषुम्णा ) का अपर ताम 'सिन्धू' है। इसकी ओर इड़ा, पिगला 
आदि कई नाड़ियाँ जाती हैं। इसलिए सुषुम्णा कई नाड़ियों का संगमस्थल है। 
'पडुच नद्यः सरस्वतीमपियन्ति सल्नोतसः (यजु: ३४११) से संकेत मिलता है कि 
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इस सरस्वती (सुधुम्णा) नाड़ी में पाँच अन्य नाड़ियाँ आकर मिलती हैं जिनका 
समानस्रोत नाभिकन्द है। 'सु' उपसर्गपूर्वक 'घु! घातु से 'मन्‌' प्रत्यय --सुबोसा' 
का ही रूपान्तर 'सुधुम्णा' है। सिन्धु--स्यन्दते नद्य एनमिति सिन्धु:, 'स्यन्द' के 
संप्रसारणरूप 'पिन्‍्द' से 'उ' प्रत्यय (उणादि० १।११) | इसकी ओर कई नाड़ियाँ 
बहती हैं, अतः यह सिन्धु कहलाती है। 

एवं पौराणिक विद्वानों द्वारा गंगा आदि तीर्थों का अन्यथाभाव से माहात्म्य 
बखान किये जाने तथा पाइचारत्यों द्वारा वेदमन्त्रों के आधार पर आर्यों के आव्रजन 
की कल्पना किये ज।ने का कारण बेदार्थ प्रक्रिया से अनभिज्ञ होने से मन्त्रों के गूढाथे 
को न समझना है। 

यदि गंगा आदि दाब्दों को नदियों का वाचक मान लिया जाये तो भी इनसे' 
बेदों में इतिहास सिद्ध नहीं होता। नदियों का वर्णन एक नेसगिक स्थिति है, 
नदियाँ सत्र समान रूप से बहती हैं, उतकी स्वभाव प्राप्त रचना या गति आदि 
का उल्लेख किसी इतिहास आदि का द्योतक नहीं है। जैसे आकाशीय सूर्य, चन्द्र, 
ध्रुव आदि पदार्थों के नाम से खगोल विद्या जानी जाती है, वैसे ही गंगा आदि नामों 
से भौगोलिक पदार्थों का ग्रहण होता है। वेद में नदी पर्याय जो पद प्रयुक्त हुए हैं, 
उनका संग्रह निघण्टु में किया गया है जिनकी संख्या ३७ है। वेद में वे शब्द 
सामान्य जलधारामात्र के लिए प्रयुक्त हैं। सूर्य भी वेद में सामान्‍य नाम है, अर्थात्‌ 
किसी गुणविश्येष से युक्त ग्रह का बोध कराता है। जो भी उस गुण से विश्विष्ट 
हों वे सब सूर्य हो सकते हैं। सूर्य अनेक हैं, चन्द्रमा भी अनेक हैं, परन्तु लोग यदि 
उन्हें दिखाई देनेवाले सूर्य को ही सूर्य समझें, अन्य किसी सूर्य के अस्तित्व को स्वीकार 
न करें तो यह भूल होगी । इसी प्रकार वेद में गंगा, यमुना आदि सामान्य नदियों 
के नाम हैं। इन नामों का व्यवहार हरेक देश की तत्तद्‌्गुणविशिष्ट नदियों के लिए 
किया जा सकता है। “गंगा गसनात्‌' निरुक्त की इस निरुक्ति के अनुसार भूगोल 
में सबसे अधिक दूरी तक बहनेवाली नदी को भूगोलभर की गंगा कह सकते हैं । 
बेद के सामान्य नामों का क्षेत्र पुथिवी तक ही सीमित नहीं है। 'प्र सप्त त्रेधा हि 
चक्रमुः (ऋ० १०।७५।१) के अनुसार तो नदियाँ सात-सात बनकर तीनों स्थानों, 
अर्थात्‌ पूथिवी, अन्तरिक्ष और द्यो: में प्रक्रण करती हैं। पृथिवी पर तो नामों से 
निर्दिष्ट नदियाँ प्रत्यक्ष हैं, परन्तु अन्तरिक्ष और दुलोक में किसका क्या नाम है, इस 
बात को पुराने वैदिक विद्वानू ही जानते होंगे । 

जो वेदों को नित्य अथवा सृष्टि के आदि में प्रादुर्भूत मानते हैं, उतकी मान्यता 
है कि लोक में व्यवहार के लिए सर्वप्रथम नाम पद वेद से लिये गये हैं (मनु० 
११२१) । उस अवस्था में यह सम्भव माना जा सकता है कि जिन ऋषियों के पास 
वेद थे, उन्होंने पदार्थों, व्यक्तियों आदि के नाम वेद के अनुसार रख लिये। ये नाम 
लोक से वेद में आये या वेद से लोक में । पहली बात मानने में यह बाधा है कि 
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हमारे पास यह जानने का कोई साघन नहीं जिससे यह निश्चय किया जा सके कि 
बेद से पहले इन नदियों के ये नाम व्यवहार में आते थे और तब वहाँ से इन्हें वेद 
में लिया गया । आर्यों से पहले जब इन नदी प्रदेशों में मानव का निवास ही नहीं 
था तब उस काल में वेद में उपलब्ध इन नदी नामों के व्यवहार का प्रशन ही नहीं 
उठता। जो विद्वान्‌ ऐसा नहीं मानते और आर्यों का यहाँ बाहर कहीं से आकर 
बसना मानते हैं, वे भी यह सिद्ध करने में असमर्थ हैं कि उनके आने से पहले इस 
प्रदेश की नदियों के यही नाम थे । वेदों से पहले उस प्रदेश में प्रवहमान नदियों के 
इन नामों का लोकव्यवहार में अस्तित्व सिद्ध नहीं होता । इसलिए यही मानना 
तकंसंगत है कि लोक से वेद में नहीं, अपितु वेद से लोक में ये नाम आये हैं। हो 
सकता है, कालान्‍्तर में अन्य देशस्थ लोगों अथवा वेदज्ञ आरयों ने भी अपने देश में 
उक्त गंगा आदि नाम रक्‍्खे हों, किन्तु कालान्‍्तर में वे नाम लुप्त हो गये हों और 
उनकी जगह नये ताम बोले जाने लगे हों । भारत में भी शुतुद्वि, विपाटू, वितस्ता 
आदि नामों के स्थान पर सतलुज, व्यास, जेहलम आदि वाम प्रचलित हो गये हैं। 
पुराने नाम साहित्य में पड़े रह गये हैं। अन्य देक्षों में भी यत्र-तत्र उनके अपभ्रंश 
उपलब्ध हो सकते हैं। 

डा० सम्पूर्णानन्द ने अपने मन्तव्य की पुष्टि के लिए प्रमाणरूप में वेदमन्त्रों 
को बहुश: उद्धृत किया है। उप्त सन्दर्भ में उनके द्वारा प्रस्तुत दो मन्त्र, उनका 
अनुवाद और उसके आधार पर निकाले गये उनके निष्कर्ष विवेच्य हैं-- 

१. यः पृथिवीं व्यथमानामदू ह॒दू यः पर्वतान्‌ प्रकुपिताँ अरम्णात्‌। 

पोउन्तरिक्षं बिससे वरीयो यो छामस्तभ्नात्स जनास इन्द्र: ॥ऋ० २॥१२॥२ 

अर्थ-हे लोगो ! इन्द्र वह है जिसने हिलती-डुलती (व्यथित) पृथिवी को 
दृढ़ किया; जिसने इतस्ततः चंचल (कुपित ) पब॑तों को शान्त किया; जिसने 
विस्तृत अन्तरिक्ष को फैलाया और जिसने आकाश को स्थिर किया। 

इसी प्रकार दूसरे मण्डल के १७वें सूक्‍त का ५वाँ मन्त्र कहता है--- 

२. स प्राचोनान्पव॑तान्‌ द्‌ हृदोजसा 5 धराचोनमक्‌णोदपासपः । 

अधारयत्पूथिवीं विश्वधायसमस्तमभ्नान्मायया द्यामवत्रसः ॥ 

अर्थ--उसने इधर-उधर चलनेवाले प्राचीन पर्वतों को अपने बल से दुढ़ किया, 
बादलों के जल को नीचे ग्रिराया, विश्वधारिणी पृथिवी को स्थिर किया और 
चुलोक व आकाश का स्तम्भन किया। 

इन मन्‍्त्रों के आधार पर सम्पूर्णानन्दजी का कथन है कि वेद में प्रत्यक्षतः 
उस काल की स्मृति है जब हिमालय आदि पवेत भूगर्भ के ऊपर उठ रहे थे, भूकम्प 
बराबर आते थे, ज्वालामुखी का विस्फोट होता था। भूगर्भशास्त्र के अनुसार 
उस समय पृथिवी पर ये सब परिवतंत हो रहे थे ।-आर्यों का आदिदेश, पृ० ४५ 

इस तकपद्धति के आधार पर यह भी कहा जा सकता है कि वेद में उस 
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समय की स्मृति है जब अन्तरिक्ष फैला नहीं था, आकाश स्थिर नहीं हुआ था, 
वृष्टि नहीं होती थी, आदि । पर ऐसी बातें नितान्‍्त हास्यास्पद होंगी । वस्तुत: इन 

मन्त्रों में भूगर्भ से प्व॑तों के उठने का वर्णन तो है ही नहीं; भूकम्प, ज्वालामुखी, 
बिजली कड़कने आदि का अवश्य है। यह सब तो आज भी देखा जा सकता है। 
कुपित पर्वतों को शान्त करने का अर्थ ज्वालामुखी का उद्गार बन्द करना हो 
सकता है। उसे तये पहाड़ के निकलने का सूचक नहीं माना जा सकता दूसरे मन्त्र 
में आये 'प्राचीनान्‌ पर्वतान्‌' का अर्थ सम्धूर्णानन्‍्द जी 'पुराने पव॑तों को' दृढ़ करना 
मानते हैं । प्राचीन पव॑तों को दृढ़ करने का तात्पयें है कि वे समय का आघात 
सहकर भी ढिके हुए हैं । 

उपर्युक्त मन्त्रों का वेद-वेदांगसम्मत अर्थ इस प्रकार है-- 

१. हे विद्वान्‌ पुरुषों ! जो चलायमान अतिविरल तथा तरल पदार्थों से बनी, 
भूकम्पों से कॉँपती हुई पृथिवी को दृढ़ करता है और जो खूब भड़कते हुए, आग 
उगलते हुए पव॑तों को रम्य बनाता है या सूर्य जिस प्रकार मेघों को छिन्न-भिन्‍न 
करता है, उसी प्रकार जो अग्निमय पर्वतों को शमन करता है और जो इतने बड़े 

अन्तरिक्ष को बनाता है, जो सूर्य आदि लोकों से मण्डित आकाश को थाम रहा है, 
वह ईश्वर ही परमेश्वयंवान्‌ होने से इन्द्र कहाता है। 

२. जिस प्रकार सूर्य इधर-उधर दूर तक फैले मेघों को अपने तेज से और 
वाथु अपने वेग से कठिन और स्थूल रूप प्रदान कर बढ़ाता है, उसी प्रकार 
परमेश्वर समस्त जीवों का पालन-पोषण करनेवाले तत्त्वों--अग्नि, वायु, जल 
आदि पदार्थों को अपने सामथ्य॑ से दृढ़ करता, उनको विरल भाव से घनी भूत 
करके अनेकविध स्थूल व कठिन रूप प्रदान करता है** '। 

इन दोनों मन्‍्त्रों की देवता (प्रतिपाद्य विषय) इन्द्र है। मन्‍्त्रों में परमेह्वर के 
विविध सामथ्यं का अनेकविध वर्णन किया गया है। इन मन्‍्त्रों का न सप्तसिन्धु से 
कोई सम्बन्ध है और न आर्यों के आदि देश से । 

जलधारारूप नदियाँ किसी भूखण्ड पर ही बहती हैं । इन्द्र (सूर्य या विद्युत्‌) 
वृत्र (मेघ) को मारकर नदियों को बहाता है। इन्द्र, सूर्य॑ या सूर्य रश्मि हो, वायू 
या विद्युत्‌ हो, वृत्र निश्चित रूप से मेघ है। प्राकृतिक व्यवस्था के अनुसार इनका 
पारस्परिक सहयोग या संघर्ष ही वर्षा का हेतु है, वही भूमण्डल पर नदी रूप में 
प्रवाहित होता है । तब, भूमण्डल पर वह कौन-सा प्रदेश हो सकता है, इसी बात 
का निरचय करने के लिए विद्वानों ने 'सप्तसिन्धव” की कल्पना की होगी। यह 
भी सम्भव हैं कि उस समय अथवा उसके अनन्तर भी प्रदेश का यह नाम न रहा 
हो, पर ऐसा प्रदेश अवश्य रहा है जहाँ ये सात नदियाँ बहती हों । 

सप्तह्िन्धु और पारसी साहित्य-भारतीय साहित्य में प्रदेशविशेष के वाचक- 
रूप में 'सप्तसिन्धव' न्ञाम भले ही न मिले, प्राचीन पारत्ती साहित्य में इसका 
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उल्लेख मिलता है। पारसियों के धर्म ग्रन्थ अवेस्ता की पहली पुस्तक 'वेन्दीदाद' के 
प्रथम फ़्गद (अध्याय) की उन्‍्नीसवीं गाथा में आया है---“जिस पन्द्रहवें अच्छे 
देश को मैंने उत्पन्न किया वह 'हप्तहिन्दु' (सप्तसिन्धु) था।” अवेस्ता के इस 
अध्याय में अनेक विशिष्ट नाम आये हैं। आर्यों की वह शाखा किन्‍्हीं कशरणवह्य 
अपने मूल निवासस्थान से निकलकर जहाँ-तहाँ गई ओर जहाँ-जहाँ भी गई वहाँ- 
वहाँ कुछ काल ठहरकर फिर अन्यत्र चली गई। इसी तरह, न जाने कितने समय 
तक इधर-उधर भटकती रही। अवेस्ता के इस अध्याय में इन्हीं सब बातों का 
उल्लेख हुआ है ।.डा० सम्पूर्णानन्द ने अपनी पुस्तक “आर्यों का आदिदेश' में पृष्ठ 
३२ पर लिखा है--“पारसियों के धम्मंग्रन्थों से कुछ लोग ऐसा संकेत निकालते हैं 
कि अहुरमज्द (ईदवर) ने पहली मानव सृष्टि बाह्लीक प्रदेश में की । यह बैक्ट्रिया 
प्रान्त 'बक्षु' नदी के तट का प्रदेश है ।” अबेस्ता में इस प्रसंग का उल्लेख प्रस्तुत 
अध्याय की तीसरी गाथा में इस प्रकार किया है--''मैं अहुरमज्द ने जिन अच्छे 
देशों की सृष्टि की, उनमें सर्वप्रथम 'ऐय्यैन वेइजो' है जो शुभ नदी 'दैत्य” के किनारे 
है ।” डाक्टर महोदय ने 'दैत्य' नदी नाम पर टिप्पणी करते हुए लिखा है--“यह 
बही नदी है जिसका नाम पहले 'बक्ष' दिया है। पर सृष्टि के सर्वप्रथम देश का 
नाम बाह्लीक न देकर 'ऐय्यंच वेइजो' दिया गया है। सम्पूर्णानन्द जी ने 'ऐय्यंन 
बेइजो' का रूपान्तर “आर्यों का बीज' बताया है। 
आचार्य उदयवीर शास्त्री के अनुप्तार विवेच्य देश का नाम ऐपग्यंन वेइजो' न 
होकर 'एय्यं नवेइजो' होना चाहिए। सम्भवत:ः इसका मूल रूप 'आय॑ निवास रहा 
होगा । कालान्तर में उसी का उच्चारण विकार से उक्त रूप हो गया । हो सकता 
है, वही कास्पियन सागर के पश्चिम की ओर बाकू के साथ लगा 'अज़रवेजान' हो 
जो कालान्तर में अवेस्ता के उक्त नाम का अपश्रृंश हो। पर बक्षु नदी कास्पियन 
से पूर्व की ओर है । तब, अवेस्ता की तीसरी गाथा में सर्वप्रथम सृष्टि के बाह्लीक 
में होने के साथ ऐय्येंत वेइजो का सामंजस्य कंसे होगा ? इस समस्या का समाधान 
अपेक्षित है। 
सम्पूर्णानन्द जी ने सप्तसिन्धु को आरयों का आदिदेश माना है जो अवेस्ता के 
उपर्युक्त लेख से मेल नहीं खाता । इसका समाधान करते हुए उन्होंने लिखा है कि 
जब वेदों के अनुसार आयों का मूल स्थान सप्तसिन्धव प्रतीत होता है तो अवेस्ता 
की गाथा के सन्दिग्ध अर्थ के आधार पर निर्णय नहीं हो सकता (पृ० ३३) । ऐसा 
प्रतीत होता है कि जिन विद्वानों ने अबेस्ता की इस गाथा पर विचार किया है, 
उन्होंने गाथा के इस लेख को समस्त मूल आयंजाति से सम्बन्धित मान लिया है। 
वस्तुत: अवेस्ता ग्रन्थ आर्यो की उसी शाखा से सम्बन्धित है जो वेदिक आर्योंसे 
छिटककर पहले-पहल उस प्रदेश में जाकर बसी । उन्हीं ने उसका नाम आये 
निवास (या उससे मिलता-जुलता अवेस्ता में उल्लिलित नाम) रकक्‍्खा। इसी 


सप्तसिन्धव देश श्द७ 


कारण यह उनके निवास का प्रथम स्थान या देश कहा गया | कुछ समय बाद सर्पों 
की बहुतायत और शीताधिक्य के कारण उन्हें वहाँ से भी जाना पड़ा । अवेस्ता 
की मूल गाथा में सप॑ का नहीं, सर्प के पर्याय 'अहि! पद का प्रयोग हुआ है। वेद 
में अहि पद वृत्र के लिए आया है और वृत्र व मेघ एकाथंवाची हैं। इसलिए 
अधिक अहि उत्पन्न होने का अर्थ अधिक वर्षा होना है और अधिक वर्षा होने से 
शीताधिक्य हो जाना है। 


भारतीय मत 


विकासवाद के प्रसंग में हम यह स्पष्ट कर चूके हैं कि संसार में जितने प्राणी 
हैं, वे अनादि काल से अपने वत्तमान रूप में हैं। भौगोलिक विभाग शास्त्र के 
अनुसार द्वीप-द्वीपान्तर में बसे प्राणी, जो शारीकि भेद के साथ अलग-अलग प्रतीत 
होते हैं, कभी एक भूमिभाग से जुड़े रहने के कारण एक ही माता-पिता से उत्पन्न 
हुए थे--आस्ट्रेलिया का दीघेकाय घोड़ा और नेपाल का छोटा टट्टू एक ही पुर्वज 
की सन्‍्तान हैं। रूपवेचित््य भले ही हो, पर एक जाति दो भिन्न मार्गों से विकसित 
होकर एक रूप में नहीं आईं। यह कभी नहीं हुआ कि बंगाल के मोर, ऊंट, हाथी, 
चीता, कौवा और साँप होते हुए विकसित हुए हों और गुजरात के मोर, चींटी, 
नेवला, लोमड़ी, बिल्ली से गिरगिट होते हुए मोर बने हों और अब दोनों देशों के 
मोरों में परस्पर यौन सम्बन्ध होने से उनके सन्‍्तान होने लगी हो। अलग-अलग 
कई वंशों से किसी प्राणी का विकास नहीं हुआ, प्रत्युत सब एक ही पितामह की 
सन्‍्तान हैं। जो हाल अन्य प्राणियों का है, वही मनुष्य का भी समझना चाहिए। 

बिना बीज के जड़ ओर निर्जीव रेत से व॒क्षों के अंकुर नहीं फूटते । बीज भी 
आप-ही-आप नहीं निकलता, किन्तु खोज करके लाया जाता है और अनुकूल स्थान 
में बोया जाता है--जहाँ का जलवायु पोधे के अनुकूल होता है, उसका खाद्य 
बहुतायत से मिलता है और जहाँ आँधी-ओले से उसे सुरक्षित रक्खा जा सकता है। 
माली पहले एक क्यारी में पौद तैयार करता है फिर वहाँ से पौध ले-लेकर यथा- 
स्थान सारी फुलवारी में रोपता है और आवश्यकतानुसार बाहर भी भेजता है। 
तात्पय यह कि बीज सवंत्र पैदा नहीं होता, एक ही स्थान से सर्वत्र फैलता है। इसी 
बीजक्षेत्र न्याय के अनुसार मनुष्य भी पहले किसी एक ही स्थान पर पैदा हुआ 
और फिर संसारभर में फैल गया। प्रारम्भ में मनुष्य भी किसी ऐसे स्थान पर 
पैदा हुआ होगा जहाँ का जलवायु उसके अनुकूल हो, खाद्य सामग्री सुलभ हो और 
जहाँ वह अधिक-से-अधिक सुरक्षित रह सके । मनुष्य ही नहीं, पशु, पक्षी, वनस्पति 
आदि के लिए भी ऐसा ही स्थान उपयुक्त होगा | इस प्रकार आदि सृष्टि के लिए 
स्थान वह उपयुक्त होगा--- 

(१) जो संसार में सबसे ऊँचा हो, (२) जहाँ सर्दी और गर्मी जुड़ती हों, 


श्ष्य आर्यों का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


(३) जहाँ मनुष्य के खाद्य फल वनस्पति प्रचुरता से उपलब्ध हों, (४) जिसके 
आसपास सब रूप-रंगों के विकास के लिए उपयुक्त वातावरण हो और (५) 
जिसका नाम सवके स्मरण का विषय हो । 

ये सभी लक्षण हिमालय पर घटते हैं-- 

(१) हिमालय निर्विवादरूप से सबसे ऊँचा है। कहते हैं कि पहले सम्पूर्ण 
पृथिवी जलमरन थी । उस जलसे सबसे पहले वही भूमि निकली, उसी में वनस्पति 
उत्पन्न हुई और उस्ती पर सबसे पहले मनुष्यादि प्राणियों की सृष्टि हुई। 

(२) संसार में ऋतुएँ चाहे कितनी कही जाएँ, पर सरदी और गरमी दो उनमें 
मुख्य हैं। यही कारण है कि समस्त भूमण्डल में सर्द और गर्म दो ही प्रकार के देश 
कहे जाते हैं । कुछ प्रदेश दोनों के मिश्रण से बने पाये जाते हैं, तो भी दो में से एक 
की प्रधानता रहती है। कश्मीर, नेपाल, भूटान और तिब्बत आदि देश बसे हुए 
हैं । इनके निवासी कहते हैं कि वहीं सर्दी और गर्मी मिलती हैं। इसलिए मानव 
सृष्टि के लिए हिमालय ही सर्वाधिक उपयुक्त स्थान ठहरता है। वेज्ञानिकों के 
अनुसार मनुष्य के आदि युग में मानसरोवर के आसपास का क्षेत्र शीतोष्ण जलवायु 
से युक्त था | भारतीय साहित्य में भी इसका उल्लेख मिलता है। 

(३) मनुष्य का स्वाभाविक प्रधान खाद्य दूध और फल हैं-- पयः पशनां 
रसमोषधीनाम्‌। दूध पशुओं से ओर फल वृक्षों से मिलते हैं । जब मनुष्य दूध और 
फल के बिना और पशु वनस्पति के बिना नहीं रह सकते तो मनुष्य ऐसे देश में 
उत्पन्त नहीं हो सकता जहाँ ये पदार्थ उपलब्ध न हों | विकासवाद के अनुसार भी 
वह ऐसे स्थान में पैदा नहीं हो सकता, क्योंकि मनुष्य से पहले वहाँ बन्दर होना 
चाहिए और बन्दर निश्चित रूप से फलाहारी है। हिमालय ऐसा स्थान है जहाँ 
मनुष्य के लिए अपेक्षित समस्त पदार्थे सहज उपलब्ध हैं। 

कतिपय विद्वानों ने ध्रुव प्रदेश को मनुष्यजाति का उत्पत्ति-स्थान माना है। 
बहुत दिन हुए, वान॑ साहब ने '?8058 ॥१0ण०6 ० ॥6 (7806 ् म्रणाशा 
[२४०९ ॥॥ [० ]पणा।॥ ९००” नाम की एक पुस्तक लिखी जिसमें उन्होंने आदि 
मानव सुष्टि का उत्पत्ति-स्थान उत्तरी प्लुव प्रदेश बताया था। इसी पुस्तक के 
आधार पर लोकमान्य तिलक ने '४8060 ०76 ॥ 06 ५०१४५ लिखी जिसमें 
उन्होंने ध्रुव प्रदेश को ही आरयों का मूल निवास-स्थान सिद्ध किया था, परन्तु जब 
डॉ० काला ने बताया कि तीन लाख वर्ष में पृथिवी की केन्द्रच्युति तीन बार हुई है 
और उत्तर ध्रुव प्रदेश में तीन बार हिमपात का तूफ़ान भी आया है तब से यह 
माना जाने लगा है कि ऐसे स्थान में मनुष्य जाति की आदि सूष्टि नहीं हो सकती। 
श्रुव प्रदेश में वनस्पति भी नहीं होती। मनुष्य की खाल पर श्ुवीय पशुओं के 
समान लम्बे बाल भी नहीं होते । इसके विपरीत पश्तीना निकलनेवाले छोटे-छोटे 
रोम होते हैं। इसलिए वह अति शीत प्रदेश में रहनेवाला प्राणी नहीं है। पूना के 


संप्तसिन्धव देश श्घह 


पावगी साहब ने यह भी अच्छी तरह सिद्ध कर दिया कि श्रुव प्रदेश में मनुष्य 
सम्बन्धी जो चिह्न पाये गये हैं, उनसे पता चलता है कि वहाँ मनुष्य तब पहुंचा है 
जब अच्यत्र रहते हुए वह काफी उन्नति कर चुका था | इन सब तथ्यों के होते हुए 
उत्तर ध्रुव में आदिकाल में मनुष्योत्पत्ति की कल्पना नहीं की जा सकती | 

(४) मूल स्थान के पास ऐसी विस्तृत भूमि होनी चाहिए जहाँ सब रंग-रूपों 
के विकास की स्थिति हो और जहाँ रहकर मनुष्य संसार भर में रहने की योग्यता 
प्राप्त करके प्ृथिवी में सवंत्र फैल सके | हिमालय के साथ लगता भारत ऐसा देश 
है जहाँ सब छहों ऋतुएँ वर्तमान रहती हैं। इस सर्वग्रुणसम्पन्न देश में सब रंग- 
रूप के आदमी निवास करते हैं। ऐसे देश के सामीप्य के कारण भी यही प्रतीत 
होता है कि हिमालय पर ही मनुष्यों की आदि सृष्टि हुई । 

(५) सभी देशों में बसनेवाले लोगों को किसी-त-किसी रूप में हिमालय की 
स्मृति बनी हुई है। भारतीय आरयों को हिमालय से और ईरानी आर्यों को भारत 
से आने की स्मृति आज भी ज्यों-की-त्यों बनी हुई है। चरकसंहिता के प्रमाण से 
सिद्ध है कि आर्य लोग हिमालय से ही भारत में आये थे और बीमार होकर एक 
बार फिर अपने मूल निवास हिमालय को लौट गये थे। इतना ही नहीं, कुछ समय 
बाद उनके फिर लौटकर भारत में बसने का भी उल्लेख मिलता है। चरकसंहिता 
(चिकित्सास्थान ४|३) में लिखा है -- 


ऋषय: खलु कदाचिच्छालीना यायाव राइच प्राम्घोषध्याहा रा: सन्‍तः साम्प- 
र्तिका मन्दचेष्टाइच नातिकल्याइच प्रायेण बभूवु:। ते सर्वासलितिकत्तंव्य- 
तानामसमर्था: सन्‍्तो प्राम्यवासकृतमात्मदोष॑ सत्वा पू्वतिवासमपातग्रास्य- 
दोष शिव पुण्यघुदारं मेध्यमग्रस्यमसुकृतिभिर्गड्भाप्रभवममर गन्धवंकिन्त- 
रानुचरितमनेकरत्नतिचयमचिन्त्याद्भुतप्रभवं ब्रह्मधिसिद्धचरणानुचरितं 
दिव्यतीथो षध्िप्रभवमतिदारण्य॑ हिसवन्तममराधिपतिगुप्त॑ जम्मु- 
भू ग्बद्धिगरो5त्रिवश्िष्ठक इयपा गस्त्यपुलस्त्यवामदेवासितगौतमप्रभुतयो 
महषंयः ॥ 
बहुत दिन तक आयंलोग हिमालय पर रहे। फिर उन्होंने हिमालय से उतर- 
कर भूमि तलाश की। जिस रास्ते से वे आये उस रास्ते का नाम उन्होंने हरद्वार 
रक्‍खा | यहाँ आकर वे कुछ दिन तो रहे, पर जलवायु, खानपान आदि के दोष से 
बीमार होकर फिर अपने मूल निवास हिमालय को लौट गये। परन्तु कुछ काल 
पद्चात्‌ वे फिर वहाँ आये । अबकी बार उन्होंने यहाँ के जंगलों को काटकर देश 
को बसने योग्य बनाया और हरद्वार, कुरुक्षेत्र और सरस्वती नदी से लेकर सदा- 
नीरा तक जंगलों को जलाकर वहाँ बस गये और इस आबाद क्षेत्र का नाम 
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आर्यावर्त्त रक्खा ।* 

मैक्समूलर का कहना है कि ईरानियों के पूर्वज ईरान पहुंचने से पहले भारत 
में बसे थे और यहाँ से ईरान गये थे ।* इसका एक कारण अवेस्ता में कतिपय ऐसे 
शब्दों का पाया जाता है जो संस्कृत में नहीं मिलते, पर ईरान से आगे की भाषाओं 
में मिलते हैं। व्याख्या सहित उन शब्दों की सूची भी मेक्समूलर ने दी है।* ईरान 
में पढ़ाई जानेवाली पुस्तकों से भी आयों के ईरान में जाकर बसने की पुष्टि होती 
है। वहाँ लिखा है-कुछ हज़ार साल पहले आर्य लोग हिमालय से” उततरकर आये 
और यहाँ का जलवायु अनुकूल जानकर यहाँ बस गये । ईरान के बादशाह सदा 
अपने नाम के साथ 'आर्य॑मेहर' की उप।धि लगाते रहे हैं। फ़ारसी में 'मेहर' सूर्य 
को कहते हैं। ईरान के लोग अपने को सूर्यवंशी आये मानते रहे हैं। 

ईरानी साहित्य तथा पुराणों से भी इस तथ्य की पुष्टि होती है कि असुरों 
और उनकी भाषा का मूल भारत ही था। स्वयं अवेस्ता में त्वष्टा के वंशजों को 
आयंत्रज' (अआर्थावत्त--आर्यनवेजो--47909 ५४७८|०८-आयंनिवास) से 
पलायन का उल्लेख मिलता है कि किस प्रकार देवों के भय से ईरानी १६ देशों में मा रे- 
मारे फिरते रहे। सर्वप्रथम उनका निवास आर्यावत्ते ->आर्य॑वीजो --आरयनवेजो ही 
में था। यहीं से उन्होंने अन्य देशों को प्रस्थान किया । अनेक जातियाँ हिमालय के 
दूसरे नाम 'मेर' का स्मरण मिन्‍त-भिन्‍न नामों से करती हैं--भारतीय आये 
भेरु' ज़ेन्दभाषावाले 'मौरु', यूनानवाले 'मेरोस', दक्षिण तुकिस्तानवाले “मेरुव, 


१. तहिं विदेधो साथव5आस। सरस्वत्यां स तत एव प्राड वहन्तभोयायेमां पृथिवों 
त॑ गोतमहच राहुगणो विवेधदल माथव: पदचाहहन्तमन्वीयतुः। स इसाः 
सर्वा नदीरतिददाह, सादनीरेत्युत्तराद्‌ गिरेनिर्धावति तां हैव नातिवाह तां 
ह सम तां पुरा ब्राह्मगा न तरन्त्यततिदर्धाउग्निना वेइवानरेणेति। 

--शत्तपथ १।४।१। १४ 

२. (रंफ़फ हणा 3 ठद&ागाक्षा १०(5009, 4967, ?ए. 85-86. 


३. श5गापट]|€ :; 5९6060 8559895 ०णा व क्राइ0826, 'शज॥002५ शात॑ 
ए७ाएहऊ,, 88, 70. 227-78. 


४, चन्द हजार साल पेश जमाना माज़ीरा बजुर्गी अज़ निज्ञाद आर्या अज्ञ कोह- 
हाय कफ़ काज़ गुजिश्तः: वर सर जमीने कि इमरोज़ मस्कने मास्त क़दम 
निहादन्द | ब चूँ आबो हवाय ई सर ज़मीरा मुआफ़िक़ तब' अ खुद याफ्तन्द 
दरीं जा मस्कने गुजीदन्न ब आंरा बनाम खेश ईरान खयादन्द ।-- देखो--- 
जुग़राफ़िया पंज क़्ितअ बनाम तदरीस दरसल पंजुम इब्तदाई, सफ़ा ७८; 
कालम १, मतब अ दरसनहि तिहरान, सन्‌ हिजरी १३०६, सीन अव्वल व 
चहारम अज तरफ़ विज्ञारत मुआरिफ़ व शरशुद: । 
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मिस्रवाले 'मेरई! और असीरियावाले 'मोरुरव' कहते हैं । 

(५) हिमालय पर प्राणियों के शरीरांश बहुतायत से पाये जाते हैं। पृथिवी 
पर ऐसा कोई स्थान नहीं है जो हिमालय स्थित प्राणियों के शेषांगों से अधिक पुराने 
चिह्न दे सके । इससे प्रमाणित होता है कि हिमालय पर मनुष्य से पहले उत्पन्न 
ट्रोनेवाले और उसके जीवन के आधार वृक्ष और गौ आदि पशु पूर्वातिपूर्व काल में 
उत्पन्त हो गये थे । अतएव हिमालय आदि सुष्टि उत्पन्न करने की पूर्ण योग्यता 
रखता है । भारत के नेट पतन सका रातत्त्वविद अविनाशचन्द्र दास ने ऋग्वेदिक इण्डिया 
में लिखा है---“आर्यों का आदिदेश कद्मी र ही ५) एक बहुत बड़े शिक्षाशास्त्री 
की साक्षौ से टेलर ने लिखा हैह “मनुष्यजाति की जन्मभूमि स्वगंतुल्य कश्मीर ही 
है ।”_ आर्यों के विशुद्ध रूप-रंगके लोग कश्मीर में आज भी बससे हैं। आदि मनुष्य 
और आय॑ एक ही हैं )-इसलिए अलचूर्बक कहा जा स्कलम-है कि आदि सुष्टि' 

० पर हुई। नाता पावगी ने अपने खोजपूर्ण ग्रन्थ 'आर्यावर्त्तातील आर्याची 
जन्मभूमि तामेक ग्रन्थ में लिखा है कि हिमालय ही हमारे देवताओं का आदि- 
कालिक जन्मस्थान है|? इसी प्रकार दास बाबू ने लिखा है कि “वेदों में जो उत्तर 
की ओर के नक्षत्रों का वर्णन है, उससे ज्ञात होता है कि वैदिक ऋषियों ने उन्हें 
कश्मीर और हिमालय के ऊँचे पहाड़ों से ही देखा था ।/* 

आर्यों के आदिदेश के रूप में सप्तसिन्धव की कल्पना करनेवाले विद्वानों ने 
सरस्वती की घाटी से लेकर सिन्धु तक के प्रदेश को तथा उससे भी पर्याप्त पश्चिम 


१. प्रणब (ग5 व0प्रा।क्रा6005 (0फ्रा॥ (४7०6 ) 870 (6 985 

ण 58704धा0वाए फएटा& ॥6 (7४0]९ ए 4प्र्चा 7808. 
++धि2५९०0 पा09, ?. 55 

२. 3068, 76 शशि ७ ०एाए47/१ए४७ 9॥0029, 980००0 ॥॥6 
टला30|6 णएी रात ॥ 6 ए9॥8 णी ६ ३॥7॥6076९ शतटी। ॥6 06॥- 
60 जाती छ80॥58- 

न-+शा05 009॥ एण 6 6एथ5, 2. 9 

३. या प्रमाणें सदरीं नमूद केलेल्या सर्वप्रभाणांवरून, हा हिमाचल आमच्या 
देवादिकांचीही जन्मभूमि होऊन राहिला आहे, असें वाचकांच्या लक्ष्यांत 
सहजी येईल ।---आ० आए० जन्मभूमि, पृु० २७२। 

४, जञा धार णाहाः' ॥970, ॥7 5३ [0 ॥6 ००86]]8007 ० 7४4 
8०४ जशायंली 45 जात फाणाएं।लां गी व6 70067 फक्षा$ ०0 
जात 06 काका पर वी 6 गञशि। 806-श/0त ॥णए 0 ६€88॥- 
डाशा6 800 ॥6 फुशबांद$ णाी लागबा३9३७ गिणा जांएा ॥6 ५६०० 
एक्षवातए ॥8५९ 7806 75 605ल्‍ए8005, ॥5 ॥0[ प्राप्त 
(ण ॥ांता 40 0९8४296 ॥ 35 [8०९ ग9॥ 300५6 [6 ॥ठ720- 

“एःरि2५९०० 03, ?. 376 
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तक के प्रदेश को आदिदेश बताया है, पर इसमें भी सात नदियों के भाग को मुख्य 
मानकर विचार करें तो सरस्वती से सिन्धु तक के प्रदेश में आर्यों की बस्तियाँ रही 
होंगी, ऐसा मानना होगा । जब पानी बरसता है तो वह नदियों में बहता ही है। 
कहीं भी देखकर सामान्‍य रूप से सब जगह बहने का कथन किया जा सकता है। 
तब, जैसा कि सम्पूर्णानन्द जी कहते हैं, किसी एक स्थान पर रहते हुए व्यक्ति के 
लिए आकाश से मूतलाधार बरसते पानी का 'सात' नदियों में बहना दृग्विषय कंसे 
हो सकता है ? या तो उस प्रदेश में जितनी नदियाँ थीं, सबको ठीक-ठीक गिनकर 
उतनी संख्या का निर्देश किया जाना चाहिए था अथवा सामान्य रूप से कहने पर 
संख्या का निर्देश अनपेक्षित था । विशिष्ट संख्या का निर्देश ऐसे स्थान का निर्देश 
करता है जहाँ सात तदियाँ एक-दूसरे के आसपास बहती हों। तभी बादलों का 
गरजना, बिजली का कड़कना और बरसते जल का सप्तसिन्धुओं (सात नदियों ) 
में बहता किसी का दृग्विषय हो सकता है। ऐसा स्थान कहाँ है ? सरस्वती से सिन्धु 
तक फैले प्रदेश का--जिसमें पंजाब व कश्मीर सम्मिलित हैं--उससे सामंजस्य 
नहीं हो सकता । 
हिमालय नाम से अभिहित भूभाग पर्याप्त विस्तृत है। इसमें आयों अथवा 
मानव का सर्वप्रथम प्रादुर्भाव कहाँ हुआ; इसका निइचय करना आसान नहीं। 
इतने समस्त विस्तृत प्रदेश में मानव का प्रादुर्भाव होना सम्भव नहीं लगता। वेद के 
आधार पर सप्तसिन्धव फी कल्पना इसी भावना से की जाती है कि वह आर्यों का 
सर्वप्रथम निवासस्थान है । यदि यह कहा जाय कि वेदों का वर्णन उस समय का है, 
जब आये इतने विस्तृत प्रदेश में फैल गये थे, तब इतने प्रदेश को आदिदेश नहीं 
कहा जा सकता। आदिदेश उसी को कहना ठीक होगा, जहाँ स्वेप्रथम आर्यमानव 
का प्रादुर्भाव हुआ । इस प्रदेश का विस्तार अपेक्षाकृत काफ़ी छोटा होना चाहिए। 
सर्वप्रथम जिस देश में आर्यजन अथवा मानव का प्रादुर्भाव हुआ या जिसे 
उनका मूल अभिजन कहना चाहिए, प्राचीन भारतीय साहित्य में उसका नाम 
दिवलोक' बताया है। उत्तरो वे देवलोक:*' उत्तरयव देवलोकमवरुब्धे” (शतपथ 
१२।६।३।७)--उत्तर ही देवलोक है, उत्तर दिश्या में ही देवलोक को सीमित 
करता हूँ । यह उत्तर दिग्विभाग का वही प्रदेश है जहाँ क्लास मानसरोबर के 
आसपास सात नदियों का उद्गम स्थान है। वाल्मीकि रामायण (बालकाण्ड 
४३॥११-१४) तथा महाभारत में कई स्थलों पर बिन्दुसर का तथा उससे निकलने 
वाली सात नदियों का उल्लेख हुआ है। मानसरोवर का ही पूर्व अथवा अपर नाम 
बिन्दुसर प्रतीत होता है, परन्तु इस प्रदेश का सप्तसिन्धु नाम कभी नहीं रहा । 
जब हम वर्त्तमान हिमालय के विस्तृत मध्य भाग पर दृष्टि डालते हैं तो हमें छोटी 
सीमाओं में ही एक प्रदेश दिखाई देता है जहाँ सात बड़ी नदियाँ अधिक-से-अधिक 
समीप हैं । उत्तर भारत की सात बड़ी नदियों का उद्गम हिमालय के एक थोड़े-से 
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भाग में सीमित है । वे सात नदियाँ हैं-- सिन्धु, सतलुज, सरस्वती, गंगा, यमुना, 
शारदा (पर्वतीय भीतरी भागों में 'काली' नाम से प्रसिद्ध) और ब्रह्मपुत्र | इन 
नदियों के उद्गम स्थानों की अधिक-से-अधिक दूरी वत्तं मान काल में लगभग १५० 
मील के भीतर सीमित है। यदि सिन्धु से लगाकर ब्रह्मपुत्र तक प्रत्येक नदी के 
उद्गम स्थान को छते हुए एक रेखा खींची जाये तो उसकी आकृति घोड़े के नाल 
जैसी-सी बन जायेगी। प्राचीनतम काल में वहाँ छोटा-सा समुद्र अथवा पर्याप्त 
बड़ा सर रहा होगा । भारतीय साहित्य में उसी का नाम बिन्दुसर या ब्रह्मसर 
मिलता है। वत्त॑मान में यही प्रदेश मानसरोवर और उसके आसपास का क्षेत्र है। 
हिमालय के उतने प्रदेश में उत्तर भारत की सात बड़ी नदियों के उद्गम स्थान हैं 
जिनका जल पूर्वी और पर्चिमी समुद्र में जाकर गिरता है । अब भले ही वहाँ ऐसी 
बड़ी झील न हो जिसे हम ऊपर से देख सकें । परल्तु उस प्रदेश की घरती में अनन्त 
जलराशि के भण्डार हैं जिससे उक्त नदियों के ज्लोत सूख नहीं पाते । 

अनन्तर काल में भौगोलिक उथल-पुथल के कारण उस प्रदेश की परिस्थिति 
में बड़ा भारी अन्तर आया । सरस्वती के प्रवाह की दिशा बदल गई और कुछ दूर 
चलकर वह गंगा में विलीत हो गई। इस प्रकार कलास मानसरोवर के आसपास 
के क्षेत्र में ही मानवजाति का प्रादुर्भाव हुआ | वही आर्यों का मूल अभिजन था। 
कालान्तर में वहीं से आयंजन बढ़ते-बढ़ते हिमालय की निम्न पर्वतश्रेणियों के 
पर्चिमी और दक्षिणी मैदान प्रदेश में अ। गये । तब उन प्रदेशों के आर्यावर्त्त एवं 
भारतवर्ष आदि नाम प्रचलित हुए । प्राचीनकाल में ही कभी आर्यावर्त्त के अवान्तर 
प्रदेश ब्रह्मवर्त्त, ब्रह्मषि देश आदि नामों से प्रसिद्ध हुए।' 

हिमालय से उतरकर आर्य लोग सीधे वर्तमान में भारत नाम से अभिहित 
भूखण्ड में आकर बस गये । जिस रास्ते से वे यहाँ आये उस रास्ते का नाम उन्होंने 
हरद्वार रकखा । अपने इस निव!सस्थान का नाम उन्होंने आर्यावर्तत या ब्रह्मावत्तं 
रक्खा । मनुस्मृति २१२ में आर्यावर्त्त की सीमाओं का इस प्रकार निर्देश किया गया 
के आ ससुद्रात्तु वे पूर्वादासमुद्रातु पदिचिमात्‌। 

तयोरेबान्तरं.. गिर्षोरार्यावत्त॑ विदुबंधा: ॥ 

अर्थात्‌-पूर्व समुद्र से लेकर पश्चिम समुद्र पर्य॑न्त विद्यमान उत्तर में हिमालय 
और दक्षिण में स्थित विन्ष्याचल का मध्यवर्त्ती देश है, उसे बिद्वान्‌ लोग आर्यावत्ते 
कहते हैं । सत्याथ॑प्रकाश के आठवें समुल्लास में इस इलोक का निर्देश कर आर्यावत्तं 
की सीमाओं का निर्धारण करते हुए स्वामी दयानन्द ने लिखा है--“हिमालय की 
मध्य रेखा से दक्षिण और पहाड़ों के भीतर और रामेइवर पर्यन्त विन्ध्याचल के 


१. मनुस्मृति २११७-२२; पातंजल व्याकरण महाभाष्य २४१० व ६।३१०६। 
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भीतर जितने प्रदेश हैं, उन सबको आर्यावर्त्त इसलिए कहते हैं कि यह आर्यावर्त्त 
देश देवों अर्थात्‌ विद्वानों ने बसाया और आयैजनों के निवास करने से आर्यावत्ते 
कहाया ।” आजकल विन्ध्याचल को उत्तर और दक्षिण भारत को पृथक करनेवाला 
पव्व॑त माना जाता है। वास्तव में यह पूर्वी और पश्चिमी घाट नामक परब॑तमाला 
का नाम है। तभी स्वामी दयानन्द ने 'रामेश्वरपय॑न्‍्त' शब्दों का प्रयोग किया है। 
इसमें वाल्मीकि रामायण की यह साक्षी है-- 
हृष्टपक्षिगणाकोर्ण:.._ कन्दरान्तरक्टवान्‌ । 
दक्षिणस्योदघेस्तोरे विन्ध्योड्यमिति निश्चय: ॥ 
--+कि० का० ६०७ 
अर्थात्‌ प्रसन्‍न पक्षियों के झुण्डों से भरपूर और कन्दराओं से परिपूर्ण दक्षिण 
समुद्र के तट पर यह निश्चित ही विन्ध्याचल है। 
इससे स्पष्ट है कि पुरातन काल में विन्ष्याचल उस पवंतमाला का नाम था 
जिसे आजकल पूर्वी घाट व पश्चिमी घाट कहते हैं । 
बराहमिहिर ने अपनी बृहत्संहिता (अध्याय ४) में लिखा है-- 
भारतवर्ष. मध्यात्प्रागादि विभाजिता: देजझ्ञा:। 
अथ दक्षिण न लद्भाकालाजिनसौरिकोर्णतालीकटा: ॥ 
अर्थात्‌--भा रतवर्ष में मध्य से पुर्वादिदेशों का विभाग है और दक्षिण में लंका, 
कालाजिन, सौरिकीर्ण तथा कालीकट देश हैं। बाहंस्पत्य अर्थशास्त्र में भारतवर्ष 
के विषय में लिखा है -- 
सहलयोजनो बदरिकासेत्वन्तः। द्वएरिकादि पुरुषोत्तमसालग्रामान्तः सप्तशत- 
योजनः । तत्राषि रेबतकविन्ध्यसह्मयकुमारसलयश्रोपबंतपरियात्रा: सप्त 
कुलाचला: । गंगा सरस्वती कालिन्दी गोदावरी कावेरी ताम्रपर्णी कृतमालाः 
कलनझद्च ॥--७६९।८२ 
भर्थात्‌- बदरिका से लेकर सेतुबन्ध (रामेश्वर) तक हज़ार योजन है। 
द्वारिका से लेकर पुरुषोत्तम सालग्राम (पुरी) तक सात सौ योजन है। उसमें 
रंवतक, विन्ध्य, सह्य, कुमार, मलय, श्रीपर्वंत तथा पारियात्र ये सात कुलपर्बंत 
हैं; और गंगा, सरस्वती, कालिन्दी, गोदावरी, कावेरी, ताम्रवर्णी तथा कृतमाला 
कुल सात नदियाँ हैं। इस पर विचार करने से ज्ञात होता है कि आर्यावत्ते की 
सीमा कहाँ तक है। इस प्रकार आर्यावत्ते और भारत अभिनन हैं, एक हैं। 
मनुस्मृति (२।१७) में ब्रह्मावत्तं देश की सीमा बताते हुए लिखा है-- 
सरस्वती द्षहत्योदेवनद्यो यंदन्तरम्‌ । 
त॑ देवनिर्मितं देश ब्रह्मावत्त प्रचक्षते ॥ 
यहाँ सरस्वती और दृषद्वती नदियों को 'देवनदी' कहा है जो इनके देवलोक 
से नि:सुत होने का संकेत करता है। वहीं ब्रह्मावत्तें प्रदेश को 'देवनि्भित' कहा 
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गया है जो इस बात का संकेत कर रहा है कि 'देवलोक”' (कलाश-मानसरोवर ) से 
फैलते-फैलते जो आय॑ (देव) यहाँ बस गये थे, उन्हीं के द्वारा यह प्रदेश बसाया 
गया है | यह उसके प्रति आदर भाव व प्रतिष्ठा का द्योतक है| 
ब्रह्मावत्ते की सीमाओं का निर्धारण करने के लिए सरस्वती और दुषद्वती 
नदियों की स्थिति के सम्बन्ध में विवेचन आवश्यक है। नन्‍्दूलाल दे ने “प्राचीन 
और मध्यकालिक भारत कां भौगोलिक कोश' नामक पुस्तक में सरस्वती के 
विषय में लिखा है--“सरस्वती नदी शिवालक की पहाड़ियों से निकलती और 
'आदबद्री' के पास---जिसे हिन्दू पवित्र मानते हैं--समतल भूमि पर प्रवेश करती 
है। यह नदी छलौर गाँव के पास कुछ दूर तक रेत में अदृइ्य हो गई है । भवानीपुर 
के पास फिर दिखाई देती है। इसी प्रकार बालछप्पर के पास फिर अदृश्य होकर 
बरखेड़ा में फिर दीखने लगती है और पेहोवा के पास उरनई में मारकण्डा नदी के 
साथ मिल जाती है। आगे भी इसका नाम सरस्वती रहता है, और भअच्त में यह 
घरघर में मिल जाती है। 
सरस्वती अपने अविरल प्रवाहकाल में जिस पद्िचमी समुद्र में मिलती थी, 

उसका उत्तर-पद्िचमी संकीर्ण तट वर्तमान राजस्थान के उत्तर-पद्दिचमी सीमा- 
भागों तक रहा, यह भौगोलिक परिस्थितियों से स्पष्ट होता है। उस समय 
राजस्थान का यह प्रदेश समुद्रजल से आप्लावित था। और अरब सागर से मिला 
हुआ था। इस समुद्र का उत्तर-पश्चिमी तट वत्तमान भूगोल के अनुसार उस 
स्थान के आसपास था जहाँ बीकानेर, बहावलपुर एवं भठिण्डा आदि की सीमायें 
आपस में मिलती हैं। सरस्वती तटवर्ती निवासियों के लिए यही पश्चिम समुद्र 
था, जहाँ सरस्वती समुद्र में मिलती थी। प्राचीन वाहमय में इस प्रदेश का 
“विनशन' ताम से अनेकत्र उल्लेख हुआ है ।' महाभारत के वर्णनों से यह निरचय 
होता है कि सरस्वती नदी सीधी समुद्र में जाकर मिलती थी। 

ततो गत्वा सरस्वत्या: सागरस्य च संगमे ।-- महा ० वन० ८०।६३ 

सघुद्रं पश्चिम गत्वा सरस्वत्यव्धिसंगसस्‌ । 

आराधयत देवेशं ततः कान्तिमवाप्स्यसि ॥- महा० शल्य० ३६॥३३ 
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जब सरस्वती की जलधारा निरन्तर प्रवाहित हो रही थी, उस समय वत्त॑मान 
राजस्थान का अधिकांश भाग समुद्रजल से आप्लावित था ।' ऐसी स्थिति में वत्तेमान 
राजस्थान के उत्तर-पश्चिमी भाग के समुद्रतट में कहीं सरस्वती आकर मिलती 
थी जिसका अधोगत पंक्तियों में उल्लेख हुआ है। महाभारत के वर्णनों से स्पष्ट है 
कि महाभारत युद्ध से बहुत पहले सरस्वती विलीन हो चुकी थी। सरस्वती के नष्ट 
होने का उल्लेख शतपथ ब्राह्मण (१।४।१।१७) में उपलब्ध है। 

सरस्वती के समान दृषद्गती भी आज एक अपरिचित-सी नदी है। अनेक 
विद्वानों ने इस विषय में अपने विभिन्‍न विचार प्रकट किये हैं। आजकल भारत 
की उपलम्यमान नदियों के नामों में दृषद्वती नाम किसी का नहीं पाया जाता। 
या तो वह भी सरस्वती की तरह नष्ट हो गई है या उसके किसी दूसरे नाम के 
अधिक प्रसिद्ध हो जाने से उसका नाम विस्मृत हो गया है, अर्थात्‌ उसका अस्तित्व 
तो है, किन्तु उसे किसी अपर नाम से जाना जाता है। 

नन्दूलाल दे ने घग्घर नदी को दुषढ्वती बताया है जो शिमले की पहाड़ियों से 
निकलकर अम्बाला और सरहिन्द होती हुई राजस्थान की मरुभूमि में अन्तहित 
हो जाती है ।* परन्तु महाभारत के वर्णनों के अनुसार दृषद्वती नदी सरस्वती से 
दक्षिण-पृवं की ओर होनी चाहिए ।। वहाँ सरस्वती से दक्षिण और दृषद्वती से उत्तर 


१. अन्य भोगोलिक आधारों के अतिरिक्त इसमें सुपुष्ट प्रमाण यह है कि इस 
विशाल क्षेत्र में अनेक झीलें ऐसी पाई जाती हैं जिनका जल समुद्र के समान 
खारी है और जिनसे लाखों मन नमक प्रतिवर्ष तैयार होता है। इनमें सबसे 
बड़ी झील साँभर है जिसकी अधिक-से-अधिक लम्बाई २० मील और चौड़ाई 
दो से सात मील तक हो जाती है। पूरी भर जाने पर इसका क्षेत्रफल ६० 
वर्गमील के लगभग रहता है। केवल इसी झील में प्रतिवर्ष ३५ लाख मन से 
अधिक नमक तैयार किया जाता है। यह झील कभी के जयपुर और जोधपुर 
राज्यों की सीमा पर है। इसके अतिरिक्त डीडवाना, पंचभद्रा, छापर, 
लूणकरनसर ओर काणोद आदि स्थानों में अनेक छोटी-बड़ी झीलें हैं जिनमें 
समुद्री जल के भण्डार हैं। इससे प्रतीत होता है कि अत्यन्त प्राचीन काल में 
यह प्रदेश समुद्री जल से आप्लावित था। कभी आकस्मिक उग्र भौगोलिक 
परिवत्तन से समुद्र उछलकर पीछे हट गया । पर यत्र-तत्र उसका प्रभाव बना 
रह गया । 

२. दृषद्रती--॥6 ठाब8847 छप्ंणा ॥06०0 ग्ाण्पष्ा 4099 बात 
जाधगगात, ॥0फ 058 ॥0 [॥6 इव05 ० 8४]090क्‍8॥9.--7[.गरषाणा 
थात 09 (ुए०66 | 660९9ए॥ ८ एिलांगाआाए #ए पिश्ञाता [4] 
॥06- 
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की ओर कुरुक्षेत्र में निवास करना स्वर्गंसमान बताया है ।* यह उल्लेख तभी 
सम्भव है जब सरस्वती से दक्षिण-पूवें की ओर दृषद्गवती की स्थिति मानी जाय। 
वत्तमान घग्घर नदी की स्थिति उक्त सरस्वती से पश्चिम की ओर है। ऐसी 
स्थिति में घरघर को दुषद्वती मानता असंगत होगा। मेकडागल और कीथ द्वारा 
संगृहीत “वैदिक इण्डेक्स' में बताया गया है कि दुषद्गती कुछ दूर तक सरस्वती के 
बराबर बहकर उसमें मिल जाती है ।* परन्तु यह स्पष्ट नहीं होता कि सरस्वती 
नदी के किस किनारे की ओर अथवा किस दिशा में दृषद्वती बहती थी। 

महाभारत में उपलब्ध संकेतों के अनु पार वत्तेमान गंगा का नाम दृषद्वती था। 
एक नदी के दो नाम होने में कोई अप्तामंजस्य नहीं है। ऋग्वेद में उल्लिखित 
आर्जीकीया और विपाट्‌ दोनों नाम विद्वानों ने वत्तं मान व्यास नदी के माने हैं। 
कालान्‍्तर में आर्जीकीया नाम तो बिलकुल ही जाता रहा तथा विपाद्‌ (विपाद) 
का विकृत नाम व्यास आज भी चल रहा है। इसी प्रकार दृषद्वती नाम तो मुला 
दिया गया और उसका अपर नाम गंगा प्रसिद्धि प्राप्त करता गया। परन्तु जिस 
अत्यन्त प्राचीनकाल में गंगा का नाम दृषद्गवती था, उस समय गंगा का स्रोत ऐसा 
नहीं था जँसा आज है | तब अवश्य यमुना के आगे गंगा (दृषद्वती) सरस्वती की 
सहायक नदी रही होगी । 

महाभारत (शान्ति पर्व, अध्याय १-५८) में वर्णन है कि युद्ध समाप्त होने 
पर युधिष्ठिर बन्घुबान्धवों तथा इष्ट मित्रों के नष्ट हो जाने से खिन्‍न होकर राज्य- 
पालन के स्थान पर संन्यास लेने को तैयार हो गया, पर अपने भाइयों तथा 
श्रीकृष्ण आदि के समझाने पर अन्तत: हुस्तिनापुर जाकर उसने अपना राज्य 
संभाल लिया । तब प्रजा की अनुमति से राज्याभिषिक्त हो युधिष्टिर श्रीकृष्ण की 
प्रेरणा से भीष्म के पास राजनीति का उपदेश लेने के लिए अपने भाइयों तथा कृष्ण 
आदि के साथ जाता है। ये सब व्यक्ति उसी दिन सायंकाल को हस्तिनापुर लौट 
आते हैं । अगले दिन प्रात:काल फिर भीष्म के पास उपदेश लेने के लिए जाते हैं। 
उसी दिन सायंकाल को पुनः वापस आने पर सब व्यक्तियों के दूषद्वती में स्नान 


१. दक्षिणेन सरस्वत्या दुषद्वत्युत्तरेण च । ये वसन्ति कुरुक्षेत्रे ते वसन्ति त्रिविष्टपे॥ 
महा ० वनपर्व ८१॥४; पदुमपुराण आदिखण्ड (२५।८६) में इस प्रकार पाठ 
है--दक्षिणेत सरस्वत्या उत्तरेण सरस्वतीमू। ये वसन्ति कुरुक्षेत्र ते वसन्ति 
त्रिविष्टपे । इस पाठ का महाभारत के पाठ से कोई विरोध नहीं है। इसका 
अभिप्राय केवल इतना है कि सरस्वती के दोनों तटों का प्रदेश ( कुरुक्षेत्र ) स्वर्ग 
के समान है। 

२. दुषद्वती---98079 35 [06 पक्षा॥6 ०३ एाएट' शांत वी०ए़ड ग॥0 6 
इल्ा85ए80 शीश [पाए णि 4 पं6 एथथीट] (0 क्‍(. 


श्श्च आरयों का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


करने और वहीं पर सन्ध्योपासन आदि के अनन्तर हस्तिनापुर लौट आने का 
उल्लेख है--- 
इव इदानीं स्वसन्देह प्रक्यामि त्वां पितामह। 
उपति सविता ह्यस्तं रसमापोथ पाथिवम्‌ ॥ 

ततो द्विजातीनभिवाद्य केशव: कृपशच ते चेव युधिष्ठिरादय:। 

प्रदक्षिणीकृत्प महानदीसुतं ततो रथानारुरु ह्मुदान्विता: ॥ 

दुषद्वतीं चाप्यवगाह्म सुव्रता: कृतोदकार्था: कृतजप्य मड्भला: । 

उपास्य सन्ध्यां विधिवत्परंतपास्ततः पुर॑ ते विविशुर्गजाह्नयम्‌ ॥ 
महा० शान्ति ५८।२८-३० 

इस प्रसंग में ध्यान देन की बात यह है कि इस वर्णन के अनुसार भीष्म के समीप 
से चल देने के अनल्तर हस्तिनापुर के समीप आकर वे सब लोग आकर दृषद्धती में 
सस्‍्नानादि करते हैं। यात्रा की थकावट को दूर करने के लिए निवास पर या निवास 
के समीप आकर स्नान करना उचित प्रतीत होता है। इससे यह घारणा दृढ़ होती 
है कि हस्तिनापुर के निकटतम कहीं दृषढ्वती नदी होनी चाहिए। वत्तंमान मेरठ 
ज़िले के अन्तगंत मवाना तहसील में हस्तिनापुर नामक स्थान को कौरवों की 
तत्कालीन राजधानी मानने पर यह निश्चय होता है कि गंगा का ही दूसरा नाम 
दृषद्वती था, क्योंकि हस्तिनापुर इसी नदी के दाहिने तट पर बसा है। 
महाभारतकाल में, वत्तमान कुरुक्षेत्र उपनगर (क़स्बा) और उसके आसपास 

का प्रदेश ही कुरुक्षेत्र न था, प्रत्युत यह एक पर्याप्त विस्तृत क्षेत्र का नाम रहा 
होगा । युधिष्ठिर॒आदि का प्रतिदिन प्रात:काल भीष्म के पास उपदेश के लिए जाना 
और सायंकाल तक हस्तिनापुर लौट आना इस बात को प्रकट करता है कि भीष्म के 
शरविद्ध हो जाने के भनन्तर चिकित्सा के लिए तत्कालीन कुरुक्षेत्र प्रान्त के अन्तगंत 
हस्तिनापुर से बहुत दूर नहीं रक्खा गया होगा। वत्तंमान कुरुक्षेत्र नगर और 
हस्तिनापुर का अन्तर लगभग सो मील है। निश्चित रथमार्गों से आने-जाने पर 
और अधिक पड़ेगा । प्रतिदिन इतनी दूर रथों या घोड़ों पर आने-जाने पर शिक्षा 
ग्रहण करने में पर्याप्त समय लगता होगा । भीष्म की मृत्यु हो जाने पर उनके 
निवास के समीप ही चिता बनाये जाने का उल्लेख महाभारत में है। वहीं पर 
भीष्म पितामह का दाहसंस्कार किया गया। दाह के अनन्तर समीप ही गंगा में 
जाकर स्नानादि करने का उल्लेख किया गया है।' इससे ज्ञात होता है कि जहाँ 
शरशय्या पर भीष्म लेटे थे वह स्थान गंगा से बहुत दूर नहीं था। महाभारत के 
इस प्रसंग में दृषद्गती नाम का उल्लेख नहीं है, गंगा व भागीरथी आदि पदों का 
प्रयोग है। 


१. अनुशासनपवं, अध्याय १६६।६७। 
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इसी प्रकार महाभारत में अन्यत्र (वन० ८१।६५-६६) दृषढ्वती और कौशिकी 
नामक नदियों के संगम का उल्लेख मिलता है -- 
कौहशिक्या: संगमे यत्तु दृषहृत्याइव भारत। 
स्नाति वे नियताहारः स्वपाप: प्रसुच्यते ॥ 
उक्त इलोक में कौशिकी और दृषद्वती नदियों के संगमस्थल में स्नान करने 
के माहात्म्य का उल्लेख है । कौशिकी बिहार की कोसी नदी है जो नेपाल के पर्वतीय 
प्रदेश से चलकर उत्तर से सीधी दक्षिण को बहती हुई हजारीबाग के पास गंगा में 
मिलती है। यहाँ दृषद्वती नाम से गंगा का ही उल्लेख किया गया है। ऋषिकेश 
और हरद्वार के बीच गंगा से प्रतिवर्ष लाखों टन पत्थर निकालकर ढोया जाता 
है, और यह काम हजार-लाखों साल से चला आता है। दुषद्वती (४07५) नाम 
का यही कारण है । सरस्वती और दृषद्गती का उद्गम स्थान 'देवलोक' होने के 
कारण इनको 'देवनदी कहा गया है । हिमालय के सर्वोच्च शिखर को अपने भीतर 
समेटता हुआ ऊपर उत्तर की ओर का कैलास-मानसरोवर का विस्तृत भूभाग 
पुराणों में देवलोक नाम से अभिहित किया गया है। 
जब से यह मान्यता जोर पकड़ने लगी है कि भारतीय आर्यों के किसी भी 
प्राचीन ग्रन्थ से, उनकी किसी कथा-कहानी से या उनकी किसी भी बात से यह 
नहीं पाया जाता कि वे किसी गैर देश से आये, तब से आर्यों के मूल देश के कश्मीर 
तथा हिमालय के आसपास होने की मान्यता बल पकड़ रही है। महाभारत में 
लिखा है - 
हिमालयाभिधानो&5यं रुषातो लोकेषु पावन:। अर्धयो जनविस्तार: पठझच यो जवमायत:॥ 
परिमण्डलयोम॑ंध्ये मेरुरुत्तम पर्दंत:। ततः सर्वा: समुत्पन्ना वृत्तयों द्विजसत्तम ॥ 
ऐरावती वितस्ता च विशाला देविका कह । प्रसूतियंत्र विध्राणां श्रूयते भरतषंभ ॥ 
अर्थात्‌--संसार में पवित्र हिमालय है। इसमें आधा योजन चौड़ा और पाँच 
योजन घेरेवाला 'मेरु' है जहाँ मनुष्यों की उत्पत्ति हुई। यहीं से ऐरावती, वितस्ता 
विशञाला, देविका और कुह आदि नदियाँ निकलती हैं । इन श्रमाणों में हिमालय के 
भेरु प्रदेश में आदि सृष्टि होने का वर्णन है। इससे भी अधिक पुष्ट प्रमाण हमें इस 
विषय में मिले हैं जिनसे अमेथुती सृष्टि के हिमालय में होने का निश्चय होता है। 
जिस मेरु स्थान का महाभारत के उक्त इलोकों में निर्देश किया गया है, उसी के 
पास 'देविका पहचमे पादरवें झानसं सिद्धसेवितम्‌' अर्थात्‌ देविका के निवास के 
परदिचमी किनारे पर 'मानस' है। यह मानस अब एक झील है जो तिब्बत के अन्तगंत 
है। स्वामी दयानन्द ने सन्‌ १८७४५ में सत्याथंप्रकाश में लिखा था---“मनुष्यों की 
आदिसुष्टि त्रिविष्टप अर्थात्‌ तिब्बत में हुई और आयंलोग सृष्टि के आदि में कुछ 
काल पदचात्‌ तिब्बत से सूधे इसी देश (भारत) में आकर बसे । इसके पूवं इस 
देश का कोई भी नाम नहीं था और न कोई आर्यों के पूर्व इस देश में बसते थे ।” 


२०० आर्थों का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


इस अध्याय में जो कुछ कहा गया है उससे स्वामी दयानन्द के कथन की पूरी 
तरह पुष्टि होती है। सम्भवत: इसी भावना से प्रेरित होकर मैक्समूलर ने लिखा--- 
“यह निदिचत हो चुका है कि हम सब पूर्व से ही आये हैं। इतना ही नहीं, हमारे 
जीवन की जितनी भी प्रमुख और महत्त्वपूर्ण बातें हैं, सबकी सब हमें पू्वे से ही 
मिली हैं। ऐसी स्थिति में जब हम पूर्व की ओर जायें तभी हमें यह सोचना चाहिए 
कि पुराती स्मृतियों को सेजोये हम अपने पुराने घर की ओर जा रहे हैं ।”' 

फ्रांस के महान्‌ सन्त एवं विचारक कूजे ((४४४५८/) ने बलपुर्वक लिखा है -- 
“यदि कोई देश वास्तव में मनुष्पयजाति का पालक होने अथवा उस आदि सम्यता 
का, जिसने विकसित होकर संसार के कोने-कोने में ज्ञान का प्रसार किया, स्रोत 
होने का दावा कर सकता है, तो निश्चय ही वह देश भारत है।“* क्रज़ की इस 
भारत स्तुति का कारण स्पष्ट करते हुए विलियम दुरां (शाक्ा। रक्षा) ने 
कहा है--“'भारत मनुष्य जाति की मातृभूमि और संस्कृत यूरोपियन भाषाओं की 
जननी है, वह हमारे दर्शन की जननी है, अरबों के माध्यम से हमारे गणित की 
जननी, बुद्ध के माध्यम से ईसाइयत में निहित आदर्शों की जननी, ग्राम पंचायत के 
माध्यम से स्वायत्त शासन और लोकतन्‍्त्र की जननी है। वास्तव में भारतमाता 
अनेक रूपों में हम सबकी जननी है।”? इस प्रकार जिस भारत को विश्वभर का आदि 
देश होने का गौरव प्राप्त है, उसका आर्यों का आदिदेश होना तो स्वतः सिद्ध है। 
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धामिक विश्वास 


प्राय: यह मान लिया गया है कि वैदिक आये मूलतः बहुदेववादी अथवा 
अनेकेश्व रवादी थे। पाइचात्य विद्वानों का मत है कि वैदिक ऋषि जब अग्नि की 
उपासना करता था तो उसमें उन सब ग्रुणों का समावेश कर लेता था जो किसी 
भी अन्य देवता में पाये जाते हैं । जब वह वायु की उपासना करता था जो वायु में 
उन सब गुणों को आरोपित कर लेता था जो अन्य देवताओं में देखता था। इससे 
यह प्रतीत होता है कि वह एक देवता का उपासक न होकर अनेक देवताओं में 
विश्वास करता था। इस विचारधारा पर चलते हुए मंक्समूलर ने बहुदेवतावाद 
(?०/॥ाशंत्रा।) तथा एकेश्वरवाद (]/०7०॥शंधा ) का समन्वय करके एक 
नये मत की कल्पना की जिसे उन्होंने हीनोधीइज्म (प्रथाणाहांंशा ) का नाम 
दिया। हीतोथी इज़्म का तात्पर्य है--जब किसी देवता की उपासना की जाय, तब 
उसी में सब गुण आरोपित कर दिये जायें और अन्य देवताओं को उससे हीन 
कल्पित कर लिया जाये ।* परन्तु यह कल्पना सिर्फ़ इसलिए की गई, क्योंकि मैक्स- 
मूलर विकासवाद के विपरीत यह मानने के लिए तैयार नहीं कि मानव संस्कृति के 
प्रारम्भिक काल में एकेश्वरवाद जैसा उत्कृष्ट विचार मानव के मस्तिष्क में आ 
सकता था। 


बाद में मैक्समूलर का यह विचार बदल गया । स्वामी दयानन्दकृत “ऋग्वेदादि 
भाष्यभूमिका' को पढ़ने के बाद उनके विचारों में क्रान्तिकारी परिवर्तन हुआ। 
वैदिक धर्म में एकेश्वरवाद की स्थिति के सम्बन्ध में उन्होंने लिखा कि प्रथम दृष्टि 
में तो यही प्रतीत होता है कि वैदिक धर्म बहुदेववादी है, परन्तु बहुदेववाद का 


१. ॥॥6 0'्घणव छाड्ांआ। शिंलांग्राभ्ाए त०ी68४ म्शथा०धालंधा 88 (96 
कल्मार्श 9 8 आाएई]९ 800, एंतणा 3580 08 तक ॥8 |$ 6 गाए 
800, 8 88828 ७९ 70जगश्षंग्रा। #0 ॥/00॥6 577. 26९८00- 
गड् 00 छर्ण, ए्न्‍.एणा, व तलातरट पाया €8९ ० पल 5चए्टावा 
पांशंगरा।65 8 ९९१९१ 8६ [#2 परं्टा९४, 6 णा6 (॥ 78६ ए07- 
59960 870, (0९076, ह०३९० ४६ या ॥९ एटा2 [72 3850]706 
एछशा।8, ॥060000॥ शा0 8फाशा6 00 6 ए०5४5ए7०- 


२०२ आरयों का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


जो अर्थ हम लगाते हैं, उस अर्थ में यह शब्द वैदिक धर्म का विशेषण नहीं हो 
सकता | वेद की घोषणा है--“एक सद्दिप्रा बहुधा वदन्ति” अर्थात्‌ ईश्वर एक है। 
उसे अनेक नामों से पुकारा जाता है।' यह पूरा मन्त्र इस प्रकार है--- 
इन्द्रं सित्रं वरणमग्निमाहुरथों दिव्य: स सुपर्णो ग़रुत्मान्‌ । 
एक  सद्दिप्रा बहुधा वबदन्त्याग्न पं मातरिश्वानमाहु: १ 
--+ऋ%० १६४४६ 
ये ताम परमेश्वर के अनेक गुणों का स्मरण कराते हैं। उदाहरणार्थ--इन्द्र 
नाम परमात्मा के परमैद्वर्य सम्पन्त होने का, मित्र उसके सबका हितैषी होने का, 
वरुण सर्वोत्तम और क््ञानान्धकार निवारक होने का, अग्नि नाम ज्ञानस्वरूप तथा 
सबका मार्गदर्शक नेता होने का, यम सर्वेनिया मक होने का, सूर्य स्वप्रकाशक होने 
का, मातरिइवा आकाश व जीवादि में अन्तर्यामिरूप से सर्वेव्यापक होने का, सुपर्ण 
अति उत्तम कर्म करने का, गरुत्मान्‌ महान्‌ सर्वेव्यापी आत्मा होने का और दिव्य 
अत्यन्त अद्मूृत दिंव्य-कर्म-स्वभाव सम्पन्न होने का स्मरण कराता है। 
पहले मेक्समूलर आदि यह म नते थे कि यह मन्त्र वेद में पीछे से डाला गया 
है। मैक्समूलर के प्रमुख शिष्य मैकडानल ने अपनी पुस्तक “७ ५८१०० ॥९6४१९ 
(० 8॥00०7(४' की भूमिका में लिखा है--“ऋग्वेद के १० मण्डलों में ८ मण्डल 
पहले लिखे गये, फिर नौवाँ और अन्त में दशवाँ ।” उसके कहने का अभिप्राय यह 
है कि पहले ८ और बाद के २ मण्डलों के लिखे जाने का समय भिन्‍्त-भिन्‍न हे 
परन्तु 'एक सद्विप्रा बहुधा बदच्ति' यह तो ऋग्वेद के प्रथम मण्डल का मन्त्र क्र 
फिर भी इसे प्रक्षिप्त माना गया, सिफ़ इसलिए कि यह विकासवादी विचारधारा 
में फ़िट नहीं बैठता । सबसे बड़ी बात तो यह है कि अपने अथे को स्पष्ट करने के 
लिए स्वयं वेद की अन्तःसाक्षी प्रमाण होगी या रुडोल्फ़, रॉय और मैक्समूलर जो 
कहेंगे वह प्रमाण होगा ? बेदों का अर्थ यदि वंदों से ही स्पष्ट होता है तो उस 
प्रक्रिया का सर्वोच्च स्थान होना चाहिए। 
हिरण्यगर्मेसूक्त (ऋ० १०१२१ ) में “क --सुखस्वरूप प्रजापति के नाम 
से भगवान्‌ का स्मरण करते हुए उसी की श्रद्धापूवंक उपासना का विधान किया 
है। दस मन्‍्त्रों के इस सूकत में चार बार परमेश्वर के लिए 'एकः' शब्द का प्रयोग 
हुआ है। वे चार मन्त्र इस प्रकार हैं -- 
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१. हिरण्यगर्भ: समवत्तंताग्रे भुतत्य जातः पतिरेक आसोतू। 
स॒ दाधार पृथिवीं द्यामुतेमां कसम देवाय हविषा विधेम ॥ 
२. यः प्राणतो निमिषतों महित्वँक इद्राजा जगतो बभूव। 
य ईशे अस्य द्विपददचतुष्पद: कर्म देवाय हविषा विधेम ॥ 
३. आपो ह यद्‌ बृहतोविश्वसायन्‌ गर्भ दधाना जनयन्तीरग्निम्‌ । 
ततो देवानां समवत्तंतासुरेक: कसम देवाय हविषा विधेम ॥! 
४. यश्चिदापो महिना पर्येपश्यद्‌ दक्ष दधाना जनयन्तोर्यज्ञम्‌ । 
यो देवेष्वधि देव एक आसीत्‌ कस्मे देवाय हविषा विधेम ॥ 
प्रथम मन्त्र में 'पतिरेक:' द्वितीय में 'महित्वैक इत्‌' तृतीय में 'असुरेक:' तथा 
चतुर्थ में 'देव एक:' पद परमेश्वर के एक होने की घोषणा कर रहे हैं। इस सूक्त 
के अन्तिम मन्त्र में कहा है--त्वत्‌ अन्य: एतानि विहवा जातानि न परि बशूव' 
अर्थात्‌ तेरे अतिरिक्त अन्य कोई नहीं, जो इन पदार्थों में व्यापक हो तथा इनका 
स्वामी हो । 
इस सूकक्‍्त पर टिप्पणी करते हुए मेक्समूलर ने लिखा है कि मैं एक और सुक्‍त 
(ऋ० १०१२१) जोड़ना चाहता हूँ जिसमें एक ईश्वर का विचार इतनी प्रबलता 
और निश्चय के साथ प्रकट किया गया है कि हमें आर्यों के नैसगिक एकेश्वरवादी 
होने से इन्कार करते हुए बहुत अधिक संकोच करना पड़ेगा ।'* 
चारों वेदों में अनेकत्र अत्यन्त स्पष्ट तथा असन्दिग्ध शब्दों में एकेश्वरवाद 
का उल्लेख हुआ है। उदाहरणार्थ- 
स बाहुम्यां धमति स पतत्रेर्यावाभुमी जनयन्‌ देव एक: ॥ 
जज? १०८१३, यजु० १७।१६; अथवं० १३॥२२६ 
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एक एवं नमस्थों विक्षवोंड्चः ।---अंथवे ० २।२।१ 
पतिरेक एवं नमस्यः ।--अथवं ० २।२॥२ 
सुपर्ण विप्रा: कषयों वचोमिः एक सन्त बहुधा कल्पर्यान्ति । 
० १०।११४।५ 
अय॑ एक इत्या पुरुक विचष्टे विश्पतिः ।-- ऋ० 5२५१६ 
स एको अस्ति देवता ।-- ऋ० ८।११७ 
स विवृवस्य करुण स्येश एक: ।--ऋ० १॥१००।७ 
स्‌ एक इत्‌ तपुष्ट्हि।--ऋ० ५५११६ 
स॒ एक इत ह॒व्य:।--ऋ० ६।२२।१ 
यो देवानां नामधा एक एव त॑ सं प्रइन भुवना यन्त्यन्या । 
--ऋ० १०।८२।३, यजु० १७।२७, अथर्व० २।१॥३ 
उपर्युक्त मन्त्रों में प्रत्येक में परमेश्वर के लिए 'एक:! (एक)अथवा 'एक इत्‌' 
(एक ही) शब्दों का प्रयोग हुआ है। अथवेवेद के निम्न मन्‍्त्रों में परमेश्वर के 
'एक' और 'एक ही' होने का उल्लेख इतने स्पष्ट शब्दों में हुआ है कि उसके बाद 
आर्यों के एकेश्वरवादी होने में अणुमात्र भी सन्देह नहीं रह सकता-- 
न द्वितीयों न तृतीयद्चतुर्थों नाप्युच्यते । 
न पञचसो न षष्ठ: सप्तसो नाप्युच्यते | 
नाष्टमो न नवसो दश्शमों नाप्युच्यते। 
स सर्वस्मे वि पद्यात यच्च प्राणति यच्च न । 
तमिदं निगतं सहः स एब एक एक बुद्‌ एक एवं । 
--अथर्वे १३४४ १६-२१ 
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व्याकरणानुसार यज्ञ शब्द यज धातु से नडः प्रत्यय होकर बनता है। यज धातु 
के देवपूजा, दान और संगतिकरण ये तीन अर्थ हैं-'यज देवपूजासंगतिकरण दानेषु' । 
तदनुसारसंसार में जितने भी शुभ और उपयोगी कर्म हैं, उन सबको यज्ञ कहते हैं। 
शतपथ ब्राह्मण (१।७।४५) के अनुसार यज्ञ को श्रेष्ठतम कर्म कहा गया है-- 
“यज्ञों वे श्रेष्ठतमं कर्म” । इसका अभिप्राय यह है कि जितने श्रेष्ठ कर्म हैं, उनकी 
संज्ञा यज्ञ है । यज्ञ से समस्त प्रकृति, समस्त मनुष्य, पशु-पक्षी और समस्त कीट- 
पतंगों की समानरूप से तुष्टि होती है। अग्निहोत्र से लेकर अश्वमेघ पर्यन्त आरयों 
के सम्पूर्ण क्रियाकलाप यज्ञ के अन्तर्गत हैं। मनुस्मृति में कहा है--“देवकर्मणि 
युक्‍तो हि बिभर्तीदं चराचरम्‌” (३।७५) । अर्थात्‌ यज्ञ में प्रवृत्त मनुष्य सम्पूर्ण 
चराचर जगत का पालन-पोषण करता है। अग्निहोत्र से जलवायु की शुद्धि होकर 
भक्ष्य पदार्थों की शुद्धि एवं पुष्टि होती है और इस प्रकार यज्ञ से सबका कल्याण 
होता है। ऐसे सवेहितकारी कृत्य में किसी प्रकार की हिंसा कौ कल्पना नहीं की 
जा सकती । फिर भी आम धारणा यह बनी हुई है कि प्राचीन काल में यज्ञों में पशु- 
बलि दी जाती थी। इस भ्रान्ति का मुख्य कारण वेदों के वास्तविक अर्थों को न 
समझना है। 

बहुत दित हुए, भारत के प्रसिद्ध विद्वानू, दाशनिक व शिक्षाशास्त्री डा० 
सम्पूर्णानन्‍द ने “गणेश ताम का एक खोजपूर्ण ग्रन्थ लिखा । उसमें 'श्रुति में गणेश” 
शीर्षक अध्याय में 'गणानां त्वा* “ गर्भधम्‌' (यजु० २३।१९) इस मन्त्र का महीधर 
और उवबट के भाष्य के अनुसार अर्थ देकर उन्होंने लिखा---““इस अर्थ को देखकर 
आइचये होता है, परन्तु दूधरा अथे करना सम्भव नहीं।” इस अर्थ और उससे होने- 
वाले कृत्य को अत्यन्त अइलील और वीभत्स मानते हुए उसकी भत्संना की, परन्तु 
“दूसरा अर्थ करना सम्भव नहीं लिखकर इस सबके लिए उन्होंने वेद को ही दोषी 
ठहराया | तब हमने अपने पत्र दिनांक £ फरवरी १६४५१ में उन्हें लिखा--“आप 
महीधर और उवट के अथे को अइलील और बेहुदा मानते हुए उसे प्रामाणिक 
मानते हैं। यदि आप वेदों को महीधर और उवदठ के चश्मे से देखेंगे तो वेदों में 
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सर्वत्र हिंसा, व्यभिचार, चोरी, जुआ, मद्यपान आदि सब-कुछ मिलेगा। तब आपके 
ही ग्रन्थों में यत्र-तत्र उपलब्ध वेदों के स्तुतिपरक बचनों का उनके साथ कैसे 
सामंजस्थ होगा ? जहाँ तक महीघर आदि के वेदार्थ का सम्बन्ध है, उसका आधार 
वैदिक व्याकरण व कोश न होकर प्रचलित लौकिक संस्कृत के व्याकरण व कोश 
हैं। फलतः अनेक स्थलों पर अर्थ का अनर्थ हो गया है । खेद है किआप ज॑से मनीषी 
भी उनके अमजाल में फेंस गये और आपने यहाँ तक लिख डाला कि इस मल्त्र का 
दूसरा अर्थ सम्भव नहीं । 

यह ठीक है कि शतपथ ब्राह्मण में यह मन्त्र अद्वमेध के प्रध्ंग में आया है । 
परन्तु वहीं (शतपथ में) 'अश्वमेघ' का निर्वेचन करते हुए लिखा है-- राष्ट्र वा 
अद्वमेध: अर्थात्‌ राष्ट्र के सर्वांगीण विकास के लिए योजनाबद्ध प्रयास करने को 
अश्वमेध कहते हैं । इस सन्दर्भ में महीधर का किया अश्लील और हिंसापरक अर्थ 
कैसे फ़िट बैठ सकता है ? वेद के प्रत्येक मन्त्र की देवता या प्रतिपाद्य विषय होता 
है। इस मन्त्र (गणानां त्वा गणपति हवामहे) की देवता 'गणपति' है और इससे 
आगे-पीछे के मंत्रों की देवता अर्थात्‌ प्रतिपाद्य विषय राजा, प्रजा, राजप्रजे, सभासद्‌, 
न्यायाधीश आदि हैं। इसका अभिप्राय यह है कि इन मन्त्रों में जो कुछ कहा गया 
है, उसका सम्बन्ध देश की शासन व्यवस्था से है । वहाँ 'गणपति' पद राष्ट्रपति का 
पर्याय है। गणतन्त्र या गणराज्य के सर्वोच्च शासक को राष्ट्रपति की जगह गण- 
पति नाम देना अधिक सार्थक है। वस्तुतः प्रसंगप्राप्त इस मन्त्र में राष्ट्रपति में 
अपेक्षित गुणों या योग्यताओं का उल्लेख हुआ है।” तदनुसार हमने इस म्त्र का 
पूरा अर्थ उन्हें लिख भेजा । 

श्री सम्पूर्णानन्दजी ने अपने पत्र दिनांक १५ फरवरी १६५४१ में लिखा-- 
“यह मन्त्र राजप्रजे देवत हो सकता है और उसका अर्थ भी वह हो सकता है जो 
आपने लिखा है, परन्तु जब मुझे उन प्रथाओं और मान्यताओं का खण्डन करना 
होता है जो आज सनातनधर्मावलम्बी लोगों में प्रचलित हैं तो मैं उनके सामने उन्हीं 
पुस्तकों को रखता हूँ जिनको बे प्रमाण मानते हैं और उन्हीं अर्थों को रखता हूँ 
जिन्हें वे स्वीकार करते हैं। मेरे तर्क का रूप यह हैं-- “मेरी निजी सम्मति कुछ 
भी हो, पर आप लोग उवट और महीधर के भाष्य को प्रमाण मानते हैं। उन दोनों 
ने इसे अध्वदैवत माना है और अश्वमेघ की एक विशेष क्रिया में उसका विनियोग 
किया है, अत: आपके माने आचार्यों के अनुसार यह मन्त्र गणेशदवत नहीं हो 
सकता, क्योंकि आप भी गणेश को अश्व का पर्यायवाची नहीं मानते । अत: आपके 
माने हुए प्रमाणों के अनुसार भी वेद गणेश के अस्तित्व को स्वीकार नहीं करता ।” 

यहाँ तक तो ठीक था। परन्तु जहाँ उन्होंने बेदों में वत्तमान में प्रचलित 
गणेशपुजन को अपने ढंग पर अवैदिक सिद्ध किया वहाँ प्रसंग न होने पर भी इतना 
और लिख दिया -“अनेक प्रमाणों के आधार पर मैं ऐसा मानता हूँ कि वेदिक 
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काल में भी मद्य-मांस आदि का व्यवहार होता था, और पशुबलि भी होती थी। 
परन्तु अपनी मान्यता की पुष्टि में उन्होंने कोई प्रमाण नहीं दिया । सच तो यह है 
कि शतश: प्रमाणों से यह सिद्ध है कि न आर्य लोग मांस-मदिरा का प्रयोग करते 
थे और न यज्ञों में किसी प्रकार की हिसा होती थी | 

संसार के सभी घधममंग्रन्थ इस बात की पुष्टि करते हैं कि सृष्टि के आदिकाल 
में मानवों का भोजन कन्द-मुल-फल और कृषि द्वारा उत्पत्त अन्नादि ही था। 
दुरजंनतोषन्याय से, यदि विकासवाद के अनुसार, यह मान लिया जाये कि विकास- 
क्रम में मनुष्य की उत्पत्ति बन्दर से हुई तो इससे इतना तो स्पष्ट हो जाता है कि 
हमारे पूवेज पहले तो फलाहारी थे ही, आज भी मांसाहारी नहीं हैं। जितने 
निरामिषभोजी पशु हैं, वे भूखे मर जायेगे, पर मांस नहीं खायेंगे । वस्तुतः मनुष्य 
स्वभावतः मांसाहारी नहीं हो सकता, क्योंकि उसके दाँतों और आँतों की बनावट 
मांसाहारी जीवों के समान नहीं है। मांसाहारी भी इस रूप में निरामिषभोजी हैं 
कि वे प्राय: निरामिषभोजी पशुओं का ही मांस खाते हैं, मांसाहारी पशुओं का 
नहीं । 

यज्ञ के पर्याय अथवा कहीं-कहीं विशेषण के रूप में अध्वर शब्द का प्रयोग 
चारों वेदों में सैकड़ों स्थानों पर पाया जाता है। उदाहरणाथे -- 

ऋणग्वेद--१॥ १।४; १॥ १४८; ११४२१; ११६१; १४४१३; १।७४।१; 
१६३।१२; १॥१०१॥८; ११२८४; १॥१३५॥३; १।१५१।३ व ७; २।२।५; 
३॥१७।५; ३२॥२०॥१ व ५; ३॥२४२; ३॥४४१२; ४॥२।१०; ४॥६।६; 
४१५॥२; ४॥३७।१; ५।४८; ५।२५।३ व ६; ५॥४४।५; ६॥२।२; ६।१६।२; 
७।३।१; ७।४।१६; ८।३।४ व ७; 5।२७ १; 5८।३५॥२३; 5।४६।१८; 
८।५०।५; ६।६६।१;८५७०।२; ५।७१।१२; ८।६३।२३; ६।६७।१; १०।७७॥८; 
१०।२२।॥७ 

यजुवेद में अध्वर शब्द का प्रधोग कम-सैे-कम ४३ स्थानों पर मिलता है। 

उदाहरणार्थ--२।४; ३॥११; ६॥२३; ६॥२५; १५॥३५; २६।२६। 

सामवेद में अष्वर शब्द का प्रयोग निम्नांकित तथा अन्य सैकड़ों मन्त्रों में 
पाया जाता है--पूर्वांचिक--१।२।६; १॥३॥१; १।३।१२; २।२।६; १॥६।७ 
उत्तराचिक---६। ३।४।२, ६।३।५॥२ 

अथवंवेद में उदाहरणत:ः ये मन्त्र द्रष्टव्य हैं-- १/४॥२; २।२४॥३; ५॥१२।२, 
३।१६।६; १८5।२।२; १६।४२॥४। 

निघण्टुपठित “ध्व” धातु हिसार्थंक है। 'अध्वर' में उसका निषेध है, अर्थात्‌ 
“नज््‌ पूर्वक ध्व' घातु थे 'घज्र' प्रत्यय होकर अध्वर शब्द निष्पन्त हुआ है | अध्वर 
शब्द का निवंचन करते हुए यास्काचार्य ने लिखा है-- 

अध्वर इति यज्ञनाम--ध्यरति हिसाकर्मा तत्प्रतिबेध: । (निरुक्‍त १।८) । 
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अर्थात्‌-यज्ञ का नाम अध्वर है जिसका अथे हिसारहित कम है । 
इस प्रकार यज्ञवाची अध्वर शब्द से स्पष्ट है कि यज्ञों में किसी प्रकार की 
हिंसा नहीं हो सकती । यज्ञ में पशुवध होने पर अध्वर शब्द साथंक नहीं हो सकता । 
वेदों में अनेकत्र ऐसे वचन उपलब्ध हैं जिनमें स्पष्टत: पशुरक्षा का निर्देश 
किया है । यजुर्वेद के प्रारम्भ (१।१) में ही यज्ञ को श्रेष्ठतम कर्म की संज्ञा देते हुए 
कहा है--'पशून्‌ पाहि', पशुओं की रक्षा करो । इसी मन्त्र में गौ को 'अध्न्या' (न 
मारने योग्य) कहा है। यजुर्वेद ६।११ में पति-पत्नी के लिए आदेश है-- 
'पहुस्त्रायेथास्‌! पशुओं की रक्षा करो | वहीं १४८ में कहा है-'हिपादव चतुष्पात्‌ 
पाहि' अर्थात्‌ दो पैरोंवाले (मनुष्यादि) तथा चार पैरोंवाले (पढदवादि) की 
रक्षा करो । 
पशुरक्षाप्रतिपादक मन्त्रों के साथ-साथ पशुहिसानिषेधक वाक्य भी यत्र-तत्र- 
अनेकत्र मिलते हैं। उदाहरणत:-- 
सा गासनागाम दिति वधिष्ट $---ऋ० 5।१० ११५ 
यः पौरुषेयेण ऋविषा समडः कते यो अष्व्येन पशुना यातुधानः। 
पोष्ष्न्या भरति क्षीरमस्ने तेषां ज्षीर्षिणि हरसापि वृह्च॥ 
++क ० १०८७॥१७ 
जो राक्षस मनुष्य के मांस और घोड़े आदि पशुओं के मांस से प्रसन्‍न होता है, 
हे अग्ने (परमात्मन्‌)! आप उसका शिरहच्छेद कर दें। 
ऋग्वेद में गोवध को, मनुष्यवध जैसा अपराध घोषित करते हुए कहा गया है 
कि जो व्यक्ति यह अपराध करता है, उसे प्राणदण्ड दिया जाना चाहिए-- 
आरे गोहा नृहा वधो बो5स्तु'' '+---ऋ० ७।५६।१७ 
आरे ते गोघ्नमुत प्रुषध्नम्‌ ' ।--ऋ० १॥११४।१० 
इसी प्रकार अथवंबेद में गो, अश्व और पुरुष का हनन करने वालों को समाठ 
रूप से गोली से उड़ा देने का आदेश दिया गया है-- 
यदि नो गां हंसि यद्यइवं यदि पुरुषम्‌ । 
त॑ त्वा सीसेन विध्याम :''* *** ॥--अथवे ० ११६४४ 
यजुर्वेद में पशुओं के मारे जाने पर प्रतिबन्ध लगाते हुए कहा है-- 
मा हिसीस्तन्‍वा प्रजा:। -यजु० १२३२ 
इसां मा हिसीदिपादं पशुम्‌ ।- १ ३।४७ 
सा सा हिसीरदिति विराजस्‌ । -- १३।४३ 
घृतं दुहानामरदिति जनाय' “मा हिसीः ।-- १ ३।४६ 
अन्तकाय गोघातम्‌ । -“३०।४८ 
इस मां हिसोरेक्शफं पशुं कनिऋ्रदं वाजिनं वाजिनेष्‌ ।-- १ २।४८ 
अथव॑बेद मांस और अण्डा खानेवालों का नाश करने की आज्ञा देता है -- 
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य आम सांसमदन्ति पोरुणेयं चये कषिः। 
गर्भात्‌ खादन्ति केशवास्तानितो नाशयामसि ॥- अथवं० ८।६।२४ 
मांसाहार को सुरापान, जुआ खेलने और व्यभिचार करते के समान पाप 
समझा गया है-- 
यथा मांस यथा सुरा यथा अक्षा अधि देवने । 
यथा पुंसो वृषण्यत: स्त्रियां निहन्यन्ते मन: ॥--अथवे ० ६।७०।१ 
अर्थात्‌-- जैसा मांस, जैसा मद्य और जैसा जुआ है, उसी प्रकार पुरुष का मन 
स्त्री में (लीन होने पर) मारा जाता है। 
इसके विपरीत पशुओं से होनेवाले लाभ का वर्णन वेदों में इन शब्दों में 
मिलता है-- 
पुष्टि पश्चनां परिजग्रभाहूं चतुष्पदां द्विपदां यच्च धान्यम्‌। 
पयः पश्चनां रसमोषधीनां बृहस्पति: सविता मे नियच्छात्‌ ॥ 
--अंथवे ० १६।३१॥५ 
मैं पशुओं से पुष्टि लेता हूँ, द्विपादों और चतुष्पादों से भी पुष्टि लेता हूँ और 
उनसे धान्य भी लेता हूँ। पशुओं से दूध, ओषधियों (वृक्षादि) से रस लेता हूँ । 
पयो धेनूनां रसमोषधोनां जवमवंतां कवयो य इन्वथ ।--अथवें ० ४।२७। ३ 
गौओं से दूध, ओषधियों से रस और घोड़ों से (यात्रा में) वेग कवि लोग 
प्राप्त करते हैं । 
आहरामि गयां क्षीरमाहां घान्यं रसम्‌ ।--अथवं० २॥२६।५ 
मैं गोओं से दूध लेता हूँ तथा (भूमि) से घान्य तथा रस लेता हूँ । 
संसिचासि गवां क्षीरं समाज्येन बल रसम्‌ ।- अथर्व २।२६।४ 
मैं गौओं से दूध सिचन करता हूँ तथा धी से बलवर्धक रस लेता हूँ । 
उपर्युक्त वेदमन्त्र पुकार-पुकारकर कह रहे हैं कि वैदिक आये न यज्ञों में 
पशु हिंसा करते थे और न मांसाहार करते थे । 
वेदों, उनके व्याख्यानग्रन्थ ब्राह्मणों तथा श्रौतसूत्रों में अनेकत्र संज्ञपन, 
अवदान, आलस्भ तथा मेथ शब्दों का प्रयोग हुआ है जिनका अर्थ 'मारना' मान- 
कर वैदिक साहित्य में सैकड़ों स्थानों पर स्पष्टतः हिसारहित कर्म के वाचक 
अध्वर नाम से अभिहित यज्ञों में पशुबलि के विधान की कल्पना कर ली गई है। 
'संज्ञपन' शब्द सं पूवंक णिजन्त ज्ञा धातु से ल्युद्‌ प्रत्यय होकर बनता है। 'बेवा 
भाग यथापूर्वे संजानाना उपासते' आदि शतश: प्रमाणों से सिद्ध है कि सं पूर्वक ज्ञा 
धातु का अर्थ परिचय, प्रेम, सम्यक्‌ ज्ञान आदि हैं | अथवेवेद (६।७४।१-२) के 
निम्नलिखित मन्त्रों में संज्ञपन तथा संज्ञपयामि आदि पदों का प्रयोग हुआ है। 
प्रकरण से स्पष्ट है कि इन शब्दों का अर्थ वहाँ ज्ञान देना-दिलाना या मेल कराना 


ह्न्त्ता 
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सं वः प्च्यन्तां तन्‍्ब: स॑ मनांसि सप्तु त्रता। 
सं बोषय॑ ब्रह्मणस्पतिभंग:सं वो अजीगमत्‌ ॥ 
संज्पनं वो मनसो$्थो संज्ञपनं हृद:। 
अथो भगस्य यच्छान्तं तेन संज्ञपयासि व:॥ 
अर्थात्‌-तुम्हारे शरीर मिले हुए हों, मन संपृकत हों, ब्रत एक जैसे हों । 
ब्रह्मगस्पति कल्याणमय प्रम ने तुम्हें एकत्र किया है । तुम्हारे मनों में मिलकर ज्ञान 
उत्पन्न हो, हृदयों में प्रेम हो । ध्रमु के नाम से किये श्रम का मैं तुम्हें उत्तम ज्ञान 
प्राप्त कराता हूँ । 
इसी प्रकार शतपथ में एक आख्यायिका है जिसमें मन और वाणी के बीच 
बड़प्पन के लिए किये गये झगड़े का उल्लेख है। उसमें अन्त में कहा है -- 
अथ हु वागुवाच । अहमेव स्वच्छ यस्यस्मि यद्‌ बे त्वं वेत्थाहं तद्‌ विज्ञापया- 
स्यहं संज्पयासीति ।--१।४॥५॥१० 
वाणी कहती है-बड़ी तो मैं ही हें । तुझे तो ज्ञान ही ज्ञान है। तेरा वह ज्ञान 
किस काम का ? जो कुछ तू जानता है, उसे प्रकट तो मैं करती हूँ। मैं ही उसे 
दूसरों को अच्छी तरह जनाती हूँ-- संज्ञपयामि । 
प्राय: अग्निषोम के प्रकरण में संज्ञपन का अर्थ बकरे को काटना किया जाता 
है। संज्ञपन का अर्थ सम्पक्‌ ज्ञान करना तो है ही | यदि कथड्चित्‌ दुर्जनतोषन्याय 
से उसका अतिरिक्त अर्थ काठना भी मान लिया जाये तो भी 'सेन्धबमानय' की 
तरह जो अर्थ प्रकरणसंगत होगा, वही माना जायेगा । अग्निषोम में पशुसंज्ञपन के 
पद्चात्‌ 'बाच ते शुन्धासि ' चरित्रांस्ते शुन्धामि, वाक्‌ त आप्यायताम्‌ आदि 
जितने भी शब्द हैं, सम्यक ज्ञान के अधिक अनुकूल हैं। “चरित्रांस्ते शुन्धामि' 
(तेरा चरित्र सुधारता हूँ) की संगति पशुवध में नहीं, पशुप्रकृति, मूढ़ बालकादि 
को सम्यक्‌ ज्ञान कराने में ही हो सकती है । 
यज्ञों में पशुहिसा की सान्यता के समर्थक 'अग्निषोमीयं पशुसालभेत प्रजा- 
पतये पुरुषान्‌ हस्तिन आलभते' (यजु: २४।२६) आदि वाक्यों को उद्धृत करते 
हैं। आलम्भ का हिसापरक अर्थ सर्वथा अज्ञानमूलक है। चरक (चिकित्सास्थान 
१९।४) में लिखा है--“आदिकाले खलु यज्ञेषु पशवः समालभनीय बसृवु, 
तालम्भाय प्रक्रियन्ते सम ।” अर्थात्‌ आविकाल में यज्ञों में पशु इकट्ठे किये जाते 
थे, मारे नहीं जाते थे । चरक के इस पाठ में 'समालभनीया' तथा 'समालम्भनीया' 
पदों के प्रयोग से स्पष्ट है कि 'आलभन' और “आलम्भन' ये दो स्वतन्त्र शब्द हैं 
'लभ्‌” और “लम्भ' इनकी दो स्वतन्त्र धांतुएँ हैं। आइः पूर्वक 'लभ' का अर्थ प्राप्त 
करना या स्पर्श करना है और आह पूर्वक “लम्भ! का अर्थ मारना है। वेद और 
बेंदिक वाहुमय में जहाँ-जहाँ पशुयज्ञों का वर्णन मिलता है, वहाँ सत्र 'आलभते' 
क्रिया का प्रयोग है। और उससे पशु का प्राप्त करना या स्पर्श करना अभिप्रेत है, 
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मारना नहीं । 
पश्ुयज्ञों की संज्ञा 'पशुबन्ध' है, पशुवध नहीं । इससे स्पष्ट है कि यज्ञ के 
अवसर पर पशुओं की प्रदर्शनी के निमित्त पशुओं को यूप से बाँधाभर जाता था। 
पशुयागों में यदि पशुओं का वध अभिप्रेत होता तो उनकी संज्ञा पशुवध होनी 
चाहिए थी। निधण्ट्‌ अथवा धातुपाठादि में वधार्थक धातुओं में 'आलभ्‌' का 
उल्लेख कहीं नहीं हुआ है। 
इस सन्दर्भ में मनुस्मृति अध्याय २ में निम्नलिखित इलोक द्रष्टव्य हैं-- 
वर्जयेन्मधुमांस॑ च गन्धमात्यं रसान्‌ स्त्रिय:। 
शुक्तानि यानि सर्वाणि प्राणिनां चेव हिसनम्‌ ॥१७७॥ 
झूतं च जनवादं च परिवाद तथानृतम्‌। 
स्‍्त्रोणां च्व॒प्रेक्षणालम्भ मुपघात॑ परस्थ च॥१७६॥ 
स्त्रोप्रेक्षणलम्भने सैथुतशंकायाम्‌ ।--गौतमघमंसूत्र २।२२ 
ब्रह्मचारी के कत्तंव्यों के प्रसंग में हिसा का सर्वेथा निषेध करने वाले इलोकों 
में स्त्रियों का आलम्भन न करने का अथं स्त्रियों का स्पश न करने के सिवा और 
क्या हो सकता है ? प्राणिमात्र की हिंसा का निषेध करने के बाद स्त्रियों के वध 
का निर्देश कैसे संगत हो सकता है ? 
अथास्य (त्रह्मचारिण:) दक्षिणांसमधि हृदयमालभते ।--पा० ग्ह्मसूत्र 
पारस्करगुह्मसूत्र (३२१६) के उपनयन-प्रकरण के अन्तगंत उक्त वाक्य 
का अथ है--आचार्य ब्रह्मचारी के हृदय का स्पर्श करता है। हरिहर, गदाघर 
आदि सभी भाष्यकारों ने 'आलभते' का अर्थ 'स्पृशति' किया है । 
आलसमेतासकृद्दीन: करेण च शिरोरुहान्‌ ।--सुश्रत, कल्पस्थान १।१६ 
बरो वध्वा दक्षिणांस अधि हृदयमालभते ।--विवाहप्रकरण 
कुमार जात॑ पुरास्येलेस्भात्‌ सर्पिमंघुनी हिरण्पेन आदायेत्‌ । 
--जातकमं, प्रा० गृह्यसूत्र 
पारस्करग ह्यसूत्र के उपर्युक्त वाक्‍्यों तथा मीर्मांसाशास्त्र (२।२।७० ) की 
सुबोधिनी टीका में आये “वत्सस्य समीप आनयनाथंम्‌ आलस्भः स्पर्ों भवति' 
वाक्य में 'आलम्भ' का अर्थ स्पश करना है। तब 'ब्रजापतये पुरुषान्‌ हस्तिन 
आलभते' का अर्थ 'प्रजापति (राजा) के लिए हाथी प्राप्त करता है! करना होगा । 
इसी प्रकार 'अग्निषोमीयं पशुमालभेत' आदि ब्राह्मणवाक्यों में भी आलमेत स्पर्श 
अथवा प्राप्ति का ही द्योतक होगा, न कि मारने का । ; 
“अबदान' शब्द “डुदाज्‌ दाने, दो अवखण्डने, देज्‌ रक्षण” आदि धातुओं से 
सिद्ध होता है तथा यज्ञ में भिन्‍न-भिन्‍न निर्मित्तक हवि के लिए प्रयुक्त होता है। 
वर्तमान मीमांसक लोग इसे 'दो अवखण्डने' से निष्पल्त मानकर पशु के विभिन्‍न 
अंगों को काट-काटकर यज्ञाग्नि में होम करते हैं, परन्तु शतपथब्राह्मण के उपज्ञात्ता 
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याज्ञवल्क्य स्वयं इस शब्द को 'देज रक्षणे' से निष्पन्त मानते हैं। यह सन्दर्भ (शत० 
का० १ अ० ७) में आये “तदेनांस्तदवदयते' से स्पष्ट है । याज्नवल्क्य कहते हैं-- 
तदेनांस्तदवदयते तस्माग्यत्किचनाग्नौ जुह्नति तदवदानं नाम-आर्थात्‌ आहुतियों का 
नाम “अवदान' इसलिए है, क्योंकि वे रक्षा करती हैं-ऋण के बन्धन से बचाती हैं। 
मुख्यतः यज्ञ के पर्याय मेध शब्द को अश्वमेघ, गोमेध, अजमेध, पुरुषमेध 
आदि शब्दों में देखकर वैदिक यज्ञों में पशुहिसा-विधान का भ्रम होता है। वस्तुतः 
वेदों में तो अश्वमेध शब्द को छोड़कर अन्य किसी शब्द का प्रयोग नहीं हुआ है। 
'मेध्‌' धातु के 'मेध्‌ संगमे हिसायां च' इस धातुपाठ के अनुसार शुद्ध बुद्धि को बढ़ाना 
लोगों में एकता या प्रेम को बढ़ाना और हिंसा ये तीन अथी हैं। परन्तु जिस धर्म 
और समाज में अहिंसा को सर्वोच्च स्थान प्राप्त हो, वहाँ मात्र हिसापरक अर्थ 
मानकर निरीह पशुओं की ह॒त्या के विधान की कल्पना करना सर्व था असंगत हैं। 
पुरुषमेध, पुरुषयज्ञ तथा नृयज्ञ तीनों पर्यायवाची हैं। मनुस्मृति में नृयज्ञ की 
व्याख्या 'नृयज्ञोइतिथिपूजनम्‌। (मनु ० ३।७० ) कहकर की गई है। नृयज्ञ वा नरमेघ 
यज्ञ में मनुष्य की बलि देना अभिप्रेत न होकर उत्तम विद्वानों की पूजा करना है। 
मेधू घातु के संगमनार्थ को लेकर मनुष्यों को उत्तम कार्य करने के लिए संगठित 
करना भी नृमेध के अन्तर्गत है। सामवेद के कुछ मन्‍्त्रों का ऋषि ( मन्त्रार्थ द्रष्टा ) 
नृमेध है । निश्चय ही वह मनुष्यों की बलि चढ़ानेवाला नहीं हो सकता। मनुष्यों में 
संगतिकरण या मेलमिलाप बढ़ानेवाले की संज्ञा नमेध हो सकती है। 
अश्वमेष, अजमेध तथा गोमेध को भी प्रचलित अर्थों में ग्रहण नहीं किया जा 
सकता । शतपथ (१३।१।१६) में कहा है--'राष्ट्रं वा अश्वमेध:, “बीय॑ वा अद्ब:। 
अर्थात्‌ अइव शब्द राष्ट्र तथा वीये का वाचक है | तब अश्वमेध का अर्थ देशवासियों 
के बल व वीय॑ की वृद्धि करना तथा राष्ट्र के सर्वाज्भीण विकास के लिए प्रयास 
करना ही शास्त्रानुमोदित है। यजुर्वेद (२३१६-४० ) के जिन मन्‍्त्रों का अश्वमेध 
में विनियोंग करके महीघरादि ने उनके अत्यन्त अइलील अर्थ करके बेदों को 
कलंकित किया है उनमें कहीं भी अश्व की हत्या का उल्लेख नहीं है। वस्तुत: इन 
अन्‍्त्रों के देवता गणपति, राजप्रजे, प्रजापति, प्रजा, श्री, बिद्वांस:, सभासद: आदि 
है। इससे स्पष्ट है कि इन मन्त्रों का वर्ण्यंविषय राष्ट्र और उसकी शासन व्यवस्था 
है। महाभारत के शान्तिपव॑ (३।३३६) में राजा वसु के अश्वमेध का वर्णन है 
जिसमें उस समय के सब बड़े-बड़े ऋषियों एवं बिद्वानों ने भाग लिया था। उसके 
सम्बन्ध में बड़े स्पष्ट शब्दों में लिखा है --'न तत्र पशुघातो$मृत्‌' । वहीं आगे 
चलकर अध्याय ३३७ में अजमेध के विषय में लिखा है -- 
अजेर्यज्ञेषु यष्टव्यमिति व॑ वैदिकी श्रुति: । 
अजसंज्ञानि बीजानि छागास्नो हस्तुमहेथ । 
नेघ: धर्म: सतां देवा: यत्र वध्येत वे पश्ञु: ॥ 


यज्ञ २१३ 


अर्थात्‌- वैदिक साहित्य में जब अजों से यज्ञों में होम करने को कहा जाता है 
तो वहाँ अज नामक बीजों से तात्पर्य होता है, बकरों का वध करना ठीक नहीं। 
पशुओं की ह॒त्या करना भले आदमियों का धर्म नहीं है। 

बैंदिक साहित्य में यत्र-तत्र-सवंत्र गोवध को महापाप माना है। जैसे यज्ञ की 
संज्ञा अध्चर (हिसारहित) है, वेसे ही गो की अध्न्या (न मारने योग्य) है। अतएव 
बद में तथा अन्यत्र गोवध करनेवाले के लिए प्राणदण्ड दिये जाने का आदेछा है। 
ऐसी अवस्था में गोमेध के नाम पर गौ की हत्या करने की तो कल्पता भी नहीं 
की जा सकती । वस्तुतः गौ शब्द अनेकार्थवाची है। इसलिए गोमेध के “वाणी का 
संस्कार करना, धरती को क्षषियोग्य बनाना, गौ से उपलब्ध होनेवाले घी, दूध 
आदि की वृद्धि करना तथा उपलक्षण से पशुभात्र के पालन-पोषण की समुचित 
व्यवस्था' आदि अनेक अर्थ हो सकते हैं । 

अंग्रेज़ी में ७ 27076 शब्द का अथ 'ु॥6 5छंशा०6 थाएं क्षा ण ९॥ए- 
५३४१४ [6 50!' है । जन्द भाषा का गोमेज आर्यों के गोमेध शब्द का ही अपभ्रंश 
है। पारसी धर्म में खेती करना धर्म समझा जाता है, अतः खेती से सम्बन्ध रखने- 
वाले समस्त क्रियाकलाप का नाम गोमेज है।” कृषि के लिए समय-समय पर वर्षा 
होना आवश्यक है । देवयज्ञ इसमें परम सहायक है। इसलिए आर्यों का जीवन 
यज्ञमय था । 

यज्ञ के प्रसंग में जहाँ कहीं पशु शब्द से सम्बन्ध रखनेवाले नाम आये हैं, उन 
सबका तात्पर्य अन्न से है, चतुष्पाद पशु से नहीं । वेदों में अन्नमय पशु के होम का 
ही विधान है। दयर्थक शब्दों से जो भ्रम हो सकता है उसका निराकरण वेदों तथा 
अन्य ग्रन्थों ने स्वयं कर दिया है । अथर्ववेद (१८।४॥३२) में लिखा है-- 

घाना घेनुरभवद्वत्सो5स्थास्तिलोइभवत्‌ । 

अर्थात्‌ धान ही घेनु है और तिल उसके बछड़े हैं। धान अनेक प्रकार के होते 
हैं, अत: अनेक धानों के नाम भी बता दिये गये हैं । अथर्ववेद में लिखा है--- 

एनीर्धाना हरिणीः इ्येनीरस्था कृष्णा धाना रोहिणीर्ेनबस्ते । तिलवत्सा 

ऊर्जमस्मे ॥-- अथवे ० १८॥४। ३४ 

अर्थात्‌ हरिणी, श्येनी, कृष्णा और रोहिणी आदि धान, चेनु हैं । इनके तिल- 
रूपी बछड़े हमें बल दें । इसी प्रकार मांस आदि शब्दों के विषय में अथवंबेद में 
लिखा है-- 

अइबा: कणा गावस्तण्डुला मशकास्तुषा ।--अथर्व ० ११॥३।४ 
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इयासमयो5स्य मांसानि लोहितमस्थ लोहितम्‌ ।-- अथवे० ११।३॥७ 
अर्थात्‌--चावल के कण अइव हैं, चावल गौ हैं, भूसी मशक है। चावलों का 
इयाम भाग मांस और लाल भाग रुधिर है। 
अन्य सेकड़ों शब्द ऐसे हैं जो आपातत: पशुओं के नाम प्रतीत होते हैं, परन्तु 
आयुर्वेद के ग्रन्थों में वे पशुसंज्ञक नाम तथा अवयव वनस्पतियों तथा विशेष 
ओषधियों के वाचक हैं । इतना ही नहीं, वेद के व्याख्यानग्रन्धों ब्राह्मणों (प्रक्षिप्त 
अंशों को छोड़कर)ने भी कतिपय द्वयर्थक शब्दों का निवंचन किया है। उदाहरणत: 
शतपथ ब्राह्मण के अनुसार-- 
यदा पिष्ठान्यथ लोसानि भवन्ति । 
यदाप आनयति अथ त्वग भवति।। 
यदा स॒योत्यथ मांस भवति। 
एबा वा संपद्याहु: पांक्त: पशुरिति ॥ 
अर्थात्‌--आटे की लोम संज्ञा है, पानी मिलने पर वह चर्म कहलाता है और 
गूंधे जाने पर उसकी संज्ञा मांस होती है। इस प्रकार पके हुए पदार्थ का नाम पशु 
है। महाभारत में निर्णायक घोषणा है -- 
श्रूयते हि पुरा कल्पे नृणां ब्रोहिमयो पशुः । 
येनायजन्त यज्वान: पुण्यलोकपरायणाः॥ 
सुरा मत्स्या: पशोर्मासमासव कृद्रोदनम्‌ । 
धूत्ते: प्रवर्तितं यज्ञे नंतद्‌ वेदेषु विद्यते॥ 
अर्थात्‌ -पूर्वकाल में याज्ञिक लोग अन्न-पशु से ही यज्ञ करते थे । मद्यमांसादि 
का प्रचार तो घूर्तों ने किया है । वेदों में यह कहीं नहीं हैं। 
बेदों में यज्ञ के पर्यायवाची किसी भी शब्द के अं से पशुवध या किसी प्रकार 
की हिंसा का संकेत नहीं मिलता, जबकि अध्वर दाब्द से स्पष्टत: यज्ञ में हिंसा का 
निषेध सूचित होता है। यज्ञ में “अध्वयुं' नाम से एक नियुक्ति भी इसलिए की 
जाती है कि वह यज्ञ में कायिक, वाचिक अथवा मानसिक किसी भी प्रकार की 
हिंसा न होने दे --अध्वर्य: अहिसं यज्ञसिच्छु:। इतना ही नहीं, यज्ञवेदी में जल से 
परिपूर्ण तीन परिखायें इसलिए बनाई जाती हैं कि कोई कीड़े-मकोड़े भी अग्नि में 
गिरकर न जलने पायें । 


, औँथाए 90457 


खान-पान 


क्‍या अहिंसा के सिद्धान्त का कठोरता से पालन करनेवाला समाज, वेदों में 
मांसाहार के विरुद्ध अकाट्य प्रमाणों के होते हुए, अपने सदस्यों को मांसाहार की 
अनुमति दे सकता था ? फिर भी समझदार लोगों में यह धारणा बनी हुई है कि 
प्राचीन आये लोग मांसाहारी थे । ध्मझदार लोगों से तात्पय॑ यहाँ उन लोगों से 
है जो पढ़े-लिखे हैं, समाज में प्रतिष्ठित हैं, किन्तु जिन्हें मूलग्रन्थ पढ़ने का 
अंवसर नहीं मिला है या वैदिक भाषा पर जिन्हें अधिकार नहीं है। ऐसे लोग 
अपनी अन्त धारणाओं को बलात्‌ वेदों पर आरोपित करने की चेष्टा करते हैं। 
ऋग्वेद (१०।८४।१३) का प्रसिद्ध मन्त्र है-- 
सूर्याया वहतुः प्रगात्सबिता यमत्रासूजत्‌ । 
अघासु हन्यस्ते गावो४्जुन्योः पर्युह्यते ॥ 
'हुन्‌! धातु का प्रसिद्ध अर्थ हिंसा -- वध करना या मारना है, परन्तु पाणिनि 
के अनुसार इसके निम्नलिखित अर्थ भी हैं-- 
गति (जाना, चलाना, प्रेरित करना आदि) 
ज्ञान (जानना, समझाना, परिचित होना आदि) 
प्राप्ति (पाना, प्राप्त करना, पहुँचाना आदि ) 
उपर्युक्त अर्थों के अतिरिक्त 'हन्‌' धातु का प्रयोग इन अर्थों में भी होता है-- 
गुणा करना, रक्षा करना, उठाना, ताड़ना, दुःख पहुँचाना, बाधा पहुँचाना, स्पर्श 
करना, दूर हटाना आदि । 
दुर्भाग्य से प्रायः सभी पाइचात्य विद्वानों ने इसका 'मारना या वध करना' 
अर्थ ही लिया है और इस प्रकार अर्थ का अनर्थ कर डाला है। वेदिक इण्डेक्स 
(खण्ड २, पृष्ठ १४५) में लिखा है -' पविवाह संस्कार के बाद भोजन के लिए 
बैलों को क़त्ल किया जाता था ।'' 
उक्त मन्त्र का सम्बन्ध सूर्या के विवाह नामक आख्यान से माना जाता है। 
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यह आख्यान भले ही अस्पष्ट हो, परन्तु यह निश्चित है कि मन्त्रान्तर्गत शसुर्या' 
और 'गावः' इत्यादि सभी पद अलौलिक तत्त्वों के बोधक हैं । समूचे सुकत के 
अध्ययन तथा पूर्वापर प्रसंग को देखते हुए विवेच्य मन्त्र में गोवध की कल्पना नहीं 
की जा सकती । 'अघासु हन्यन्ते गाबः' का अर्थ करते हुए सायणाचारय ने लिखा है 
कि सविता के द्वारा सूर्या के विवाह में दी गई गोएँ मघा नक्षत्र में सुर्या के प्रति 
सोम के घर की ओर प्रेरित की जाती हैं । यहाँ 'हन्‌ धातु का अर्थ 'मारना' न 
होकर 'प्रेरित करना' है । वस्तुतः इस मन्त्र में सूं की सुषुम्णा रश्मियों के चन्द्रमा 
के साथ विवाह (मिलन) का आलंकारिक वर्णन है। अथवा मघा नक्षत्र (माघ 
मास) में सूर्य की किरणें मारी जाती हैं--मन्द पड़ जाती हैं और अर्जुनी नक्षत्र 
(फाल्गुन मास ) में फिर चमक उठती हैं । यहाँ 'गावो हन्यन्ते' का अभिप्राय गोवध 
कभी नहीं हा सकता, क्योंकि वेदों में सैकड़ों स्थानों पर गौ को 'अध्न्या'-- 
अहन्तव्या कहा गया है । 
वेदिक भाषा की एक विशेषता यह है कि यहाँ 'कृत्स्न' (सम्पूर्ण वस्तु) के 
परिचायक शब्द द्वारा उसके अन्वगों (क्ृत्स्त से उत्पन्त उसके भागों ) का भी बोध 
होता है।' सिद्ध/न्ततः इस बात को वैदिक इण्डेक्स' (खण्ड २, पृष्ठ २३४) में इन 
शब्दों में स्वीकार किया है--“गो शब्द गौ से बने पदार्थों के लिए भी प्रयुक्त होता 
है। गो शब्द प्राय: दूध के लिए आता है, कहीं-कहीं पशु के मांस के लिए भी आता 
है। कई जगह गो शब्द का अर्थ गोचमं भी है जिसे धनुष की डोरी, गुलेल, चाबुक 
की रस्सी, लगाम या रथ के किसी भाग को बाँधने के लिए एक रस्सी आदि के 
रूप में बरता जाता है ।* यह जानते और मानते हुए भी वह यह लिखने में संकोच 
नहीं करते कि “मृतक के दाह संस्कार के लिए एक अनिवाय॑ कार्य के रूप में गोवध 
आवद्यक होता था, क्योंकि गोमांस से मृतक के शरीर को ढका जाता था।'३ इस 
धारणा की पुष्टि में वहाँ ऋग्वेद के निम्नलिखित मन्त्र को उद्धृत किया गया है--- 


१. अथाप्यस्यां ताद्धितेन कृत्सनवन्तिगमा भवन्ति “गोभिः श्रीणीत सत्सरम्‌” 
इत्ति पयसः” ।--निरुक्‍त २।२।३। 


२. वाल हमरा 50 (गो) ३5 गीला बएएीत 40 ०5976७६ ६86 फ00प्रल5 
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अग्नेवंर्म परि गोमिव्यंयस्व स॑ प्रोर्णुष्व पीक्‍सा सेदसा च । 

नेत्वा धृष्णु हेरसा जहंषाणो द्धुग्विषक्ष्यन्पर्यड्रयाते॥ १०।१६।७ 

यहाँ गो शब्द से तात्पय गो से उत्पन्त पदार्थ घी से है, परन्तु सायण ने गोचमे 
अथे करके मन्त्रार्थ को विक्ृत कर दिया है। मन्त्र का देवता अग्नि है, इसलिए यहाँ 
अग्नतिदेव के रूप में चिता की अग्नि अभिप्नेत है जो मृत शरीर को जलाती है। 
गो शब्द का अर्थ गोचमे किये जाने में मन्त्र के शब्दों से कोई प्रमाण नहीं मिलता । 
'अग्लेवं परिगोभिव्यंयस्व' का अथे है कि मृतक के शरीर को गोघृत से उत्पन्न 
अग्नि की ज्वालाहूपी कवच से अच्छी तरह ढक दो जिससे वह अच्छी तरह जल 
जाये। ऋग्वेद का यह मन्त्र अथवंवेद १६८।२।४८ में भी आया है। इस मन्त्र का 
भावार्थ करते हुए श्री सातवलेकरजी ने लिखा है --“मुर्दे को जलाते हुए घी 
पर्याप्त मात्रा में डालना चाहिए ताकि अग्नि खूब जोर से प्रज्वलित होकर उसे 
पूरी तरह जला दे। यास्क्र ने निरक्‍त २।२॥३ में उद्धुत 'गोमिः श्रीणीत सत्सरम' 
(ऋणग्‌० ६।४६।४) का अथे “गोदुग्ध के साथ सोमरस को पकाओ' लिखा है। 

ऋग्वेद के निम्नलिखित दो मन्त्रों में बैल को पकाने का उल्लेख हुआ कहा 
जाता है--- 

१--अमा ते तु्र' वृषभ पचानि तोक़ सुततं पझचदर्श नि षिझचम्‌ । १०२७।२ 

२ -पचल्ति ते वृषभाँ अत्सि तेषां प्क्षेण यन्मघवन्हुयसानः। १०।२५।३ 

वस्तुत: 'वृषभम्‌' तथा 'पचन्ति” का अर्थ सवंत्र बैल” और “पकाना' ही नहीं 
होता । बेद में वृषभ शब्द कई स्थानों पर 'सेघ' और 'नरपुंगव” अथवा समर्थ पुरुष 
के अर्थों में भी प्रयुक्त हुआ है। निरुकत (६।२२॥१) में इसकी तिरुक्ति की गई 
है--वर्षणात्‌ वृषभ: अर्थात्‌ वर्षा के कारण मेघ को “बुषभ! कहा जाता है। 'पच' 
धातु का अर्थ आग पर रखकर राँधना ही नहीं है। हिन्दी में भी 'कान पक गये', 
“बाल पक गये, 'फ़लल पक गई” आदि वाक्यों में पक (पच्‌) धातु का अर्थ 'आग 
पर रखकर राँधना' नहीं है। उपनिषदों में 'सस्यमिव सत्ये: पच्यते (कठ० १॥६), 
'अन्नेनाभिषिकता: पचन्‍्तीमे प्राणा:' (मैत्युपतिषद्‌ ६१२) इत्यादि वाकयों में भी 
'पर्च्‌ का अर्थ 'आग पर राँधना' नहीं है। प्रकरणानुसार इसका अर्थ पुष्ट करना, 
परिपक्वता (परिणति८-परिपाक) को प्राप्त करना, आत्मशक्ति को बढ़ाना, 
उसका विकास करना आदि भी है। 

जैसाकि पहले कहा जा चुका है, वेदविषयक अनेक अआन्तियों का कारण 
लौकिक और वंदिक भाषा में भेद न करना है । लोक में “उक्षा' शब्द का अर्थ बैल 
है, परन्तु निरक्‍त (१।४) में उक्षा 'शब्द' की निरुक्ति इस प्रकार की गई है-- 
“उक्षण उक्षतेव्‌ द्धिक्मंण: उक्षन्तमुदकेनेति वा अर्थात्‌ 'उक्ष' धातु से, जिसका 
अथे वृद्धि करना और मिचन करना है, उक्षा शब्द निष्पन्त होता है, क्‍योंकि मेघ 
पृथिवी का सिचन करके ओषधियों की वृद्धि करता है, इस कारण मेघ को भी 
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“उक्षा' कहते हैं। वेद के शब्द यौगिक हैं, यौगिक के स्थान पर हढ़ अर्थ लेकर ही 
ग्रिफ़िय आदि ने प्राचीन (वैदिक कालीन) आर्यों के गोभक्षक होने का दुष्प्रचार 
कर दिया । 

अथवंबेद ६।६।३६९ में सूकत का देवता अतिथि सत्कार है। वहाँ 'एतद्‌ वा 
उ स्वादीयों यदधिगवं क्षीरं वा मांस वा तदेव नाइनीयात्‌' में मांस भोजन को 
स्वादिष्ट बताया गया कहा जाता है। इस मन्त्र से पूर्व का प्रसंग यह है कि अतिथि 
को भोजन कराने से पूर्व गृहस्थ को स्वयं भोजन नहीं करना चाहिए। मांस शब्द 
की व्युत्पत्ति के अनुसार 'मांस मानत वा सानस वा मनोउस्मिन्‌ सोदतीति वा' 
(निरुकत ४१३ ) --मन को प्रिय लगनेवाला कोई भी उत्तम मनभावना पदार्थ 
यह अर्थ लिया जा सकता है। शतपथब्राह्मण (११७) में 'एतद्ध वे परम अन्नायं 
यन्मांसम' कहा है और अमरकोश, हेमचन्द्र, मेदिनी, शब्दार्थ कौस्तुभ आदि संस्कृत 
कोशों में 'परसान्तं तु पायसम्‌' खीर के लिए पायस दब्द का प्रयोग हुआ है। 
दक्षिण भारत में अभी तक खीर को परमान्त कहा जाता है । 

धअतिथिग्व' शब्द का अर्थ 'अतिथीन्‌ प्रति सेवार्थ गच्छन्‌' अर्थात्‌ अतिथियों 
की सेवा के लिए जानेवाले हैं। “वैदिक एज में श्री कन्हैयालाल मुंशी ने इसका 
अर्थ 'अतिथियों को गोमांस परोसनेवाला' कर दिया, परच्तु इसके लिए उन्होंने 
एक भी प्रमाण नहीं दिया । सायणाचार्य और मह॒षि दयानन्द ने अतिथिग्व का 
वही अर्थ किया है जो यहाँ हमने दिया है । मोनियर विलियम्स ने अपनी $श्वाञंतां 
छाशाओ एछंणांणाश३ में इस शब्द का अर्थ 'पु० जाणा। 87९४5 ॥0परत 80 
किया है। ब्लूमफ़ील्ड ने उसका अर्थ शाला ९०ण७ (0 80०८४७५' किया है। 
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सोमरस 


वेद में सोमरस का उल्लेख प्रायः मिलता है। सोमपान सम्बन्धी उल्लेखों तथा 
विभिन्‍न प्रक्रियाओं के वर्णन से यह प्रतीत होता है कि सोम कोई जड़ी-बूटी है 
जिसका रस पीनेवाला नशे में झूम उठता है। ऋग्वेद ६।११४।२ में इसे लताओं 
का पति कहा है--“यो जज्ञे बीरुधां पति:'। इसी प्रकार अथव॑वेद में कहा है-- 
'सोमो वोदघासधिषति: स मामवतु ।' ऋग्वेद ९६७३३ में सोम के लिए 'सुपर्ण' 
विशेषण प्रयुक्त है । यह सम्भव है कि सोम किसी लता का नाम हो जिसका चूर्ण 
अथवा रस ओषध निर्माण में प्रयुक्त होता हो। गिलोय को भी सोमनाम से जाना 
जाता है । ऋग्वेद १२३२० में 'सोमोउन्तविश्वानि भेषजा' लिखा है। 

अनेक शब्दों की भाँति सोम भी अनेका्थ॑वाची है। ऐतरेय ब्राह्मण के अनुसार 
(एतद्दे देव सोम यच्चन्द्रसा'--चन्द्रमा को सोम का पर्याय बताया है। ऋ्‌ ० 
१०।५५॥१ में सोम की स्थिति द्युलोक में बताई है --'दिवि सोमो अधिश्रित:' | यह 
भी कहा जाता है कि वह १५ दिन तक बढ़ता रहता है और १५ दिन तक घटता 
रहता है। पारस्करगृह्मसूत्र में उसे “नक्षत्राणामधिपति:' तथा 'ओषधोनामधि- 
पति: कहा है। ऋग्वेद १०।८५।२ में लिखा है-नक्षत्राणा|मुपस्थे सोम आश्रित: । 
तथा वहीं (१०।८५॥४) यह भी कहा है--“न ते अश्नाति पाथिवः' । ये सब लक्षण 
चन्द्रमा में घटते हैं । 

परन्तु सोम का यह रूप सुरा का विरोधी है। शतपथ ४।१॥२ के अनुसार 
'सत्यं श्रीज्योति सोम: । अमृत पाप्मा तमः सुरा--- सोम अमृत है तो छुरा विष है। 

अब तक जो कहा है वह सोम का स्थूल एवं भौतिक रूप है। वास्तविक सोम- 
पान तो प्रभुभक्ति है जिसके रस को पीकर--उसमें मग्त होकर--प्रभुभक्त 
आनन्दमय हो जाता है--'रसो वे सः। रस ह्य॑वायं लब्ध्वानन्दी भवति' (तै० 
उप० २।७)। वेदों में सोम के विषय में जो कुछ कहा गया है, वह प्राय: इसी को 
लक्ष्य करके कहा गया है। ऋग्वेद का ऋषि कहता है-- 

अपास सोसमसृता अमुमागन्स ज्योतिरविदास देवान्‌ । 
कि नूनमस्सान्‌ कृणबदरातिः किमु घृतिरसृत मत्यंस्थ ॥ ८।४८।३ 
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अर्थात्‌--हमने सोमपान कर लिया है, हम अमृत हो गये हैं, हमने ज्योति को 
प्राप्त कर लिया है, विविध दिव्यताओं को हमने अधिगत कर लिया है । हे अमृत- 
मय परमदेव ! मनुष्य की छ॒त्रुता या धूत्तेता अब हमारा क्या कर लेगी ? 

इस सोम के सम्बन्ध में यह कहा गया है कि परब्रह्म की भक्तिरूप रस सोम 
अत्यन्त स्वादिष्ट है, तीव्र है और आनन्द से युक्त है। इस ब्राह्म सोम का जिसने 
पान कर लिया है, उसे कोई पराजित नहीं कर सकता । 

स्वादुष्किलायं मधुमां उताय॑ तीब: किलाय॑ रसवाँ उतायम्‌ । 
उतो न्वस्थ परिवांससिल्द्र न कश्चन सहत आहवेषु ॥ 
--ऋ०ण ६।४७।१; अ० १५८।१।४८ 

इस परमात्मदेव से सम्बद्ध सोमरस का पान करके साधक की आत्मा अद्भुत 
ओज, पराक्रम आदि से युक्त हो जाती है और वह सम्पूर्ण मुवन को आच्छादित 
कर देती है, अर्थात्‌ वह सांसारिक ढन्द्रों से ऊपर उठ जाता है ।' इस सोमरस के 
पीने से किसी प्रकार का अंभिमान उत्पन्न नहीं होता, कोई थकावट नहीं होती । 
यह तुष्णा को शान्त करता है, ज्ञान-विज्ञान, शक्ति और शुभ प्रवृत्तियों को जन्म 
देता है। 

इस प्रसंग में ध्यान देने की बात यह है कि संसार की सभी नशीली चीजें 
अभिमान को पैदा करती हैं। उनके पीने से थकान होती है, आलस्थ और प्रमाद 
उत्पन्‍्त होते हैं, ज्ञान और चेतना नष्ट होती है और तामसिक वृत्तियाँ पनपती हैं । 
स्पष्ट है कि वैदिक सोम सांसारिक सुरा से सर्बंधा भिन्न वस्तु हैं, वह नितान्त 
अलौकिक है। वेद के एक मन्त्र में प्रमुभक्तिरूप सोम को समस्त सांसारिक स्वादों 
की अपेक्षा अधिक स्वादिष्ट बताया गया है, सभी मधुर एवं आननन्‍्दमग्रद वस्तुओं में 
सर्वाधिक आनन्दप्रद (मदिष्ठ) कहा गया है। सोम से प्रार्थना की गई है कि इन्द्र- 
रूप आत्मा के पान के लिए अपनी इस प्रकार की स्वादिष्ट और मदिष्ठ धारा से 
प्रवाहित होता रहे । यह मन्त्र तीनों बेदों में मिलता है ।* 

बेद के अध्यात्म-व्याख्याकारों में मूधैन्य श्री अरविन्द के अनुसार सोम आनन्द 
के रस का और अमृत के रस का अधिपति है। ऋग्वेद ६।८३ की व्याख्या करते हुए 
उन्होंने इस सूकत के सोमवर्णन को आलंकारिक बताया है। इस वर्णत में सोमरस 
को छानकर शुद्ध करने तथा इसे कलझ में भरने के भौतिक कार्यों के साथ पूरा-पूरा 
रूपक बाँधा गया है। दा के पृष्ठ पर तनी हुई छाननीर या परिशुद्ध करने का 


१. अस्य पीत्वा मदानां देवो देवस्पौजसा । विश्वाभि भुवना भुवत्‌ ॥ 

--+ऋग्० ८।६२।६। 
२. स्वादिष्ठया मदिष्ठया पवस्व सोम घारया । इन्द्राय पातवे सुत:॥ ऋ०६।१।१ 
३. तपोष्पवित्रं विततं दिवस्पदे--ऋग्‌० ६।५३॥२। 
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उपकरण ज्ञान (चेतस्‌ ) से प्रकाशित मन है और मनुष्य का भौतिक शरीर सोम- 
रस से परिपूर्ण कलश है।* 

ऋषि दयानन्द ने अपने वेदभाष्य में 'सोम' शब्द का अथ॑ प्रसंगानुसार ईश्वर, 
राजा, सेनापति, विद्युत, वैद्य, सभापति, प्राण, अध्यापक, उपदेशक इत्यादि किया 
है। कुछ स्थलों में वे सोम का अर्थ ओषधि, ओषधिरस और सोमलता नामक 
ओषधिविश्वेष भी करते हैं, परन्तु सोम को सुरा या मादक वस्तु के रूप में कहीं 
ग्रहण नहीं किया है। 


जआ 

ऋग्वेद में एक पूरा सृक्‍्त (१०३४) दूत की बुराइयाँ बताने के लिए है। 
उसके नवम्‌ मन्त्र में जुए के पासों को अंग्रारों के समान बताया है जो ऊपर से 
शीतल दीखने पर भी हृदय को जलानेवाले होते हैं।' इसके आगे कहा है कि 
जुआरी की पत्नी बड़ी दुखी रहती है। उसकी माता इधर-उधर भटकती रहती 
है ।* अन्य अनेक दोष गिनाने के बाद कहा है --'हे मनुष्य ! जुआ मत खेल, खेती 
कर। धर्म और परिश्रमपूर्वक धन कमा | ऐसा करने से ही तुझे उत्तम गोवें श्राप्त 
होंगी और पारिवारिक सुख मिलेगा। यह ईश्वर का आदेश है।”* इतने स्पष्ट 
दब्दों में जुए का निषेध होते हुए तत्कालीन लोगों के जुए में प्रवृत्त होने की कल्पना 
नहीं की जा सकती । 


- श्री अरविन्द: वेदरहस्य, पुर्वाद्ध, पृू० ४४१-४४९६ । 
- दिव्या अद्भारा इरिण न्युप्ता: शीताः सन्‍्तो हृदय निदंहन्ति | १०।३४।६ 
« जाया तप्यते कितवस्य हीना माता पुत्रस्य चरत: कव स्वित्‌ । १०॥३४।१० 
- अक्षैर्मा दीव्य: कृषिमित्कृषस्व वित्ते रमस्व बहुमन्यमान: । 
तत्र गाव: कितव तत्र जाया तन्मे वि चष्टे सीवितायमय: ॥ 
-के० १०।३४१ ३ 
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सामाजिक जीवन 


वैदिक आर्यों के सामाजिक ढाँचे का परिचय हमें ऋग्वेद के पुरुषसूकत में 
मिलता है। जातिभेद के नाम से कुख्यात इस वैज्ञानिक व्यवस्था का मूल ऋग्वेद 
के इस मन्त्र में उपलब्ध है-- 
ब्राह्मणोःस्य मुखमासीत बाहू राजन्यः कृत: । 
ऊरू तदस्य यद्‌ वैद्यः पद॒भ्यां शूद्रो अजायत ॥ 
--१०॥६०।१२ 
समाज में ब्राह्मण मुखस्थानीय है, क्षत्रिय बाहु-स्थानीय, वेश्य ऊरु-स्थानीय 
तथा शुद्र पद-स्थानीय है, अर्थात्‌ शरीर में जो स्थान मुख का है, समाज में वही 
स्थान ब्राह्मण या बुद्धिजीवी का है। इसी प्रकार शरीर में जो स्थान भुजाओं का 
है, वही स्थान समाज या राष्ट्र में क्षत्रिय का है; जो स्थान शरीर में ऊरु (जंघा 
से लेकर कटिभाग तक जिसमें उदर भी शामिल है) का है, वही स्थान समाज में 


---ज-++++-+...... . "+--+“८<:: पदाधा शत नाव की 
इसलिए समाज में कृषि व्यापार आदि के द्वारा भौतिक पदाथों का उत्पादन वें 
संग्रह करके समाज के सभी घटकों में उसका समुचित वितरण करने के कारण 
वैश्य को ऊरु-स्थानीय कहा हैं। गति के विना किसी भी कार्य का सम्पादन सम्भव 
नहीं । शरीर को गति देना पैरों का काम-है। समाज के सभी वर्गों को अपने-अपने 
काम में सहायता देने के कारण शूद्र को पद-स्थानीय कहा गया है। उदाहरणा्थ 
वाणिज्य, कृषि, भूसम्पदा आदि पर वैश्य का अधिकार है, पर उत्पादन के लिए 
वह श्रमिकवर्ग या शूद्र पर निर्मर है। इस वर्णन में कहीं भी ऊँच-तीच, बड़े-छोटे 
व यम ननान-- 2७ 22443 >> 


& 
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या स्पृश्य-अस्पृश्य का संकेत नहीं है। अपने-अपने स्थान पर सभी समानरूप से 
महत्त्वपूर्ण-हैं। न्‍्ऋ ब्ब्ग्य्ढ 

वेद की काव्यात्मक वर्णनशली के रहस्य को न समझने के कारण ही इस मन्त्र 
के आधार पर लोगों ने जन्मना जातिवाद की कल्पना को प्रश्नय दिया। वास्तव में 
वह वर्ण विभाजन सामाजिक आवश्यकता से जुड़ा था। अपनी रुचि और बोग्यता 
के अनुसार अपने लिए वर्ण को चुनने के लिए हर कोई स्वतन्त्र था। चुनाव कर 
लेने के बाद प्रत्येक व्यक्ति से आशा की जाती थी कि वह अपनी क्षमता का उत्त- 
रोत्तर विकास करते हुए अपनी प्रवृत्ति, योग्यता और शक्ति के द्वारा समाज-को» 
पुष्ट करे । वही प्रवृत्ति उसकी जीविका का साधन बत्त जयक्ली-थी- 

“ ब्वेद द्वारा प्रतिपादित यह व्यवस्था इतनी स्वाभाविक, वैज्ञानिक एवं सार्वभौम 
है कि जाने-अनजाने उसे सबको अपनाना पड़ता है। वेद ने जिस वर्ग को ब्राह्मण 
का नाम दिया, उसी को वत्त॑मान में बुद्धिजीवी या 70॥०009$ के नाम से 
सम्बोधित किया जाता है। वेद के क्षत्रिय को सेना या पुलिस अथवा &#ा३, 
३॥॥॥979, 92(थ70० ए0८८४ जैसे नाम से पुकारा जाता है। इसी प्रकार वैश्य 
को कृषक और व्यापारी वर्ग अथवा छा9॥९85 (१०"॥ए्रण्पमा५ और शूद्र को श्रम- 
जीवी या .800प (08७ के नाम से जाना जाता है। परन्तु वेद द्वारा नियत शब्दों 
के अर्थों में जो वैशिष्ट्य, गाम्भीयें और व्यापकता है, वह प्रचलित नामों में नहीं 
है। इस विषय में कोई सन्देह नहीं है कि वर्णं-व्यवस्था मूलतः ग्ुण-कमं-स्वभाव के 
अनुसार की गई थी । वसिष्ठ, सत्यकाम और अगस्त्य जेसे अज्ञातकुल-शी ल व्यक्तियों 
का समाज में ससम्मान स्वीकार किया जाना इस बात का अच्छा प्रमाण है कि 
वैदिककाल में वर्णव्यवस्था का जन्म से कोई सम्बन्ध नहीं था । 

पुरुषसूक्त ऋग्वेद के दसवें मण्डल में आता है जिसे बाद में रचा गया माना 
जाता है। इससे यह समझ लिया जाता है कि प्राचीन सुकतों के रचनाकाल में वर्ण- 
व्यवस्था का अस्तित्व नहीं था ।' इसकी पुष्टि में एक ही परिवार के अलग-अलग 
व्यक्तियों द्वारा अलग-अलग पेशे अपनाये जाने के साक्ष्यरूप यह मन्त्र दिया जाता 
दा 
काररहं ततो भिषगुपलप्रक्षिणी नता। 
नानाधियो बसूयवो5 नु गाइव तस्थिमेन्द्रायेन्दों परि खबः ॥ 
--ऋ%ऋ० ६॥११२॥३ 
अर्थात्‌--मैं कारीगर हूँ, मेरा पिता वैद्य है, मेरी माता चक्की पीसती है। 
इस प्रकार नाता प्रकार की बुद्धि रखनेवाले किन्तु धन की इच्छा रखनेवाले हम 
सब अपने-अपने कार्य का अनुष्ठान करते हैं और एक बाड़े में रहनेवाली गौओं की 


१. काणे--हिस्द्री आफ़ धर्मशास्त्र, ११११; अल्तेकर, १६९५६, २२५ आदि । 


र्र४ आरयों का आदिदेश और उनकी सभ्यता 


तरह प्रेमपुवेक एक ही घर में रहते हैं। 

परन्तु जो लोग ऐसा मानते हैं, उनके अनुसार तो दशम मण्डल की तरह नवम 
मण्डल भी वाद में रचा गया था। तब यदि दशम मण्डल का प्रामाण्य नहीं है तो 
नवम मण्डल का प्रामाण्य कैसे ? वस्तुतस्तु सम्पूर्ण ऋग्वेद की रचना एकवारगी 
हुई है। जहाँ तक प्रस्तुत मन्त्र (६।११२।३) का सम्बन्ध है, इसमें वर्णव्यवस्था का 
निषेध न होकर जन्म अथवा पारिवारिक परम्परा के आधार पर वर्णव्यवस्था का 
निषेध किया है। एक घर में अनेक लोग रहते हैं, वे सब अपनी-अपनी रुचि और 
योग्यता के अनुसार अलग-अलग पेशा अपनाने में स्वतन्त्र हैं। एक डाक्टर बन 
जाता है, दूसरा इन्जीनियर बन जाता है, तीसरा अध्यापक है और चौथा किसी 
व्यापार में लग जाता है, परन्तु वे सब एक साथ आनन्दपूवेक रहते हैं । इसी प्रकार 
अलग-अलग धन्धा करनेवाले लोग एक परिवार, एक ग्राम तथा एक देश में 
आनन्दपूर्वक रह सकते हैं। यह आवश्यक नहीं कि एक परिवार के सब सदस्यों को 
पारिवारिक परम्परा के आधार पर एक ही जैसा कार्य करना पड़े । इससे अधिक 
यह मन्त्र कुछ नहीं कहता । 

हड़प्पा सभ्यता की कलात्मक उपलब्धियों को देखकर कौन कह सकता है कि 
ये काम तकनीकी दक्षता और तदनुकूल प्रशिक्षण के बिना सम्भव थे। यह भी 
निश्चित है कि कार्य-विभाजन के बिना इतनी दक्षता प्राप्त नहीं हो सकती। 
इसलिए यह स्वीकार करना होगा कि वर्णव्यवस्था के आधार पर कार्य-विभाजन 
हड़प्पा काल में था। पर भारत में वर्णव्यवस्था की स्थापना के लिए आरयों को ही 
ज़िस्मेदार ठहराया जाता है। ऐसी स्थिति में आरयों को हड़प्पा सम्यता से पूर्व 
कालिक मानता होगा। यदि हड़प्पा सम्यता को वैदिक सभ्यता से पुवेंकालिक 
माना जाये तो प्रश्न उपस्थित होता है कि का्यं-विभाजन के रहते आर्यों को नये 
सिरे से यह विभाजन करने के लिए वर्णव्यवस्था चालू करने की क्या आवश्यकता 
थी? 

यह पहले स्पष्ट किया जा चुका है कि वर्ण अर्थात्‌ रंग को वैदिक वर्णव्यवस्था 
का आधार नहीं माना जा सकता। भारतीय सन्दर्भ में गोरे और काले या साँवले 
का अथे यह नहीं होता जो यूरोपीय सन्दर्भ में होता है। तथापि राम, कृष्ण, 
आंगिरस, इ्याव काण्व और चाणक्य जैसे उच्च वर्णस्थ किसी भी प्रकार गोरे नहीं 
माने जा सकते और न एक शूद्र (मल्लाह) की सनन्‍्तान होने के कारण सत्यवती 
को काली माना जा सकता है। वर्ण॑व्यवस्था का एकमात्र आधार गुण-कार्य-स्वभाव 
रहा है। कालान्तर में गुण-कर्म-स्वभाव का स्थान जन्म ने ले लिया, पर रंग को 
उसका आधार कभी नहीं माना गया। 
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वैदिक काल में नारी की स्थिति अत्यन्त उच्च, सम्मानित तथा गौरवमयी 
थी । तुलनात्मक दृष्टि से देखने पर हम कह सकते हैं कि जैसी गौरवास्पद स्थिति 
नारी की वैदिक सभ्यता के काल में थी, वैसी संसार के इतिहास में कहीं नहीं 
मिलती । वेद में उसे पति के समकक्ष रक्खा गया था। जैसे पत्नी के लिए पति 
आदर और स्नेह का पात्र था, बैसे ही पति के लिए पत्ती भी सम्मान और स्नेह 
के योग्य थी। वेद के अनुनार पत्नी को ही घर माना जाता था ।' वेद में पति और 
पत्नी दोनों को दम्पती (दम-पती --घर के स्वामी) कहा गया है। वैदिक इण्डेक्स 
के लेखक मैंकडानल और कीथ ने इस झब्द के विवरण में लिखा कि द्विवचनान्त 
रूप में पति-पत्नी दोनों के लिए संयुक्त रूप में 'दम्पती' शब्द का प्रयोग यह सूचित 
करता है कि आयंसमाज में पत्नी को बहुत ऊँचा स्थान प्राप्त था। पुरुष और 
स्‍त्री परिवाररूप, समाजरूप और राष्ट्ररूप रथ के दो चक्र हैं जिनमें से किसी एक 
के बिना अथवा उनमें बराबरी के बिना रथ गति नहीं कर सकता । 

विवाह संस्कार के अवसर पर पढ़े जानेवाले मन्त्रों में कहा गया है-- पुरुष 
दयौलोक है तो स्त्री पृथिवी है, पुरुष साम है तो स्त्री ऋक्‌ है।* दोनों में सामंजस्य 
होने पर सुष्टि का कार्य सम्पन्त होता है। इसलिए पति-पत्नी दोनों एक साथ 
कामना करते हैं कि सब देव--विवाह-मण्डप में उपस्थित विद्वान्‌ तथा वृद्धजन हम 
दोनों को एक कर दें । हम दोनों के हृदय मिलकर ऐसे एक हो जायें जैसे पानी में 
मिलकर पानी एक हो जाता है।? पतिगृह में प्रत्येक सदस्य की दृष्टि में नववधू 
उच्च सिंहासन पर आसीन है। वेद के अनुसार वह पतिगृह में दासी बनकर नहीं, 
सम्राज्ञी बनकर आती है; केवल पति की दृष्टि में नहीं, अपितु सास, ससुर, देवर, 


१. जाया इद्‌ अस्तम्‌ ।--ऋग्‌ ३॥५३।४; तुलनीय--न गृहं गृहमित्याहुग्‌ हिंणी 
गृहमुच्यते । महा० १२।१४५॥६ 

२. सामाहमस्मि ऋकत्वं द्यौरहं पृथिवी त्वम्‌। 

३. समज्जन्तु विषवे देवा: समापो हृदयानि नो ।----ऋक्‌ ० १०८५।४७ 
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ननन्‍्द--सबकी दृष्टि में वह सम्नाज्ञी होती है।'* 

वेद के अनुसार जब लड़का और लड़की ब्रह्मचर्याश्रम की समाप्ति पर युवक 
और युवती हो जाते हैं, तभी उनका विवाह होना उचित है। अथवंबेद में कहा है 
कि ब्रह्मचर्याश्रम पूर्ण करने के पदचात्‌ कन्या युवा पति प्राप्त करती है ।* युवा और 
युवती ही विवाह के अधिकारी हैं, इस विषय के प्रतिपादक अनेक मन्त्र वेदों में 
मिलते हैं।? विवाह के लिए वर तथा कन्या दोनों की सहमति होना आवश्यक था 
-ऋक्‌० १०२७।१२। 

बेदों में नारी को हीन दृष्टि से देखा जाता था, इसकी पुष्टि में एक तक यह 
दिया जाता है कि वेदों में सर्वत्र पुत्र ही माँगा गया है, पुत्री की कामना कहीं नहीं 
दिखाई देती। परन्तु वास्तव में यह स्थापना सही नहीं है । वेदों में सर्वाधिक प्रा्थेनायें 
'प्रजा' शब्द से की गई हैं और प्रजा से पुत्र-पुत्री दोनों का ग्रहण होता है। 
उदाहरणार्थे--प्रजायेमहि रुद्र प्रजाभि: (ऋ० २।३३।१) ; अग्नि: प्रजां बहुलां से 
करोतु (यजु० १६।४८) ; आप्यायमाना प्रजया धनेन (ऋ० १०।१५।२) ; इसां 
नारीं प्रजया वर्धयन्तु (ऋ० १४।१।५४)। ऐसे भी अनेक प्रमाण उपलब्ध हैं जिनमें 
स्पष्टतः पुत्री या कन्या की कामना की गई है। उदाहरणत:-मम पुत्रा: शत्रुहणो5थों 
मे दुहिता विराट (ऋक्‌ ० १०।१५६॥३) ; पुत्रिणा ता कुमारिणा विश्वमायुव्यंइनुतः 
(ऋ० ८।३१।८) ; आ भक्षत्‌ कन्यासु न: (ऋ० ६।६७।१० ) । यजुर्वेद की प्रसिद्ध 
राष्ट्रीय प्रार्थना में जहाँ राष्ट्र में विजयशील, सभ्य और वीर युवकों की कामना 
की गई है, वहीं बुद्धिमती नारियों (पुरन्धिर्योषा:) के उत्पन्न होने की भी प्रार्थना 
की गई है । 

वैदिक आर्यों को कन्या अभीष्ठ नहीं थी, इसकी पुष्टि में दो मन्त्र प्रस्तुत किये 
जाते हैं। पहला है--स्त्रेषुयमन्यत्र दधत्‌ पुमांसमु दधदिह (अथव ६।११।३), 
भर्थात्‌ स्त्री का जन्म अन्यत्र कहीं हो, इस गर्भ से तो पुरुष सन्‍्तान ही हो । सब 
जानते हैं कि आयुर्वेद का मूल अथवंबेद में है। जिस सूक्‍्त का यह मन्त्र है, उसमें 
कुल तीन मन्त्र हैं। जिस स्त्री के गर्भ से केवल कन्यायें ही उत्पन्न होती हों, इसमें 
उसकी चिकित्सा का वर्णन है। शमी वृक्ष के ऊपर उगे पीपल की जड़, छाल, पत्र, 
फल आदि के समुचित प्रयोग से उस स्त्री का यह दोष दूर हो सकता है, इसका 


१. सम्नाज्ञो ध्वशुरे भव सम्राज्ञो इ्वश्ष॒वां भव। 
ननानन्‍दरि सम्राज्ञो भव सम्राज्ञी अधि देवुषु ॥-ऋक्‌ ० १०८५।४६ 
त्वं सम्राज्ञयेधि पत्युरस्तं परेत्य ।---अथवव ० १४।१।४३ 

२. ब्रह्मचर्येण कन्या युवानं विन्दते पतिम्‌ ।-- अथवंवेद ११।४॥१८ 

३. उदाहरणतः--ऋग्वेद: १॥२३।१०; १॥१६७।६; २।३५॥४; ३॥५४।१४; 
२३।५५।१६; ५४२।१; ५।६१।६; ७।१।६; ७४८०२; १०।३०।६; १०।४०।११ 
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संकेत इस सूक्‍त में है। उक्त प्रयोग से वह नारी पुत्र का प्रसव करे, कन्याजन्म 
वहाँ हो जहाँ कन्या अपेक्षित है। इससे कन्या की अवांछनीयता सिद्ध नहीं होती । 

दूसरा मन्त्र इस प्रकार है--पिड् रक्ष जायामानं भा पुमांसं स्त्रियं ऋनु 
(अथवंबेद ८।६।२५) । इसका अथ॑ यह किया जाता है कि हे पति ! उत्पन्न होने- 
वाले पुत्र की रक्षा करो, उसे स्त्री न बनाओ । यह मन्त्र गर्भ रक्षा के प्रकरण का 
है। 'पिज्भ' ओषधिविज्येष का नाम है। सायण के अनुसार यह सफ़ेद सरसों (गौर 
सर्षप) है! 'पिजु' ओषधि के प्रयोग से गर्मपिण्ड के भक्षक (आण्डाद ) रोगक्ृमियों 
को नष्ट किया जा सकता है, मन्त्र में इसका उल्लेख हुआ है। पूरा मन्त्र और 
इसका अथे इस प्रकार है-- 

पिड़र रक्ष जायमानं मा पुमांस स्त्रियं कन्‌! 
आण्डादो गर्भान्‌ मा दभन्‌ बाधस्वेत: किमीदिन: ॥ 

हे पिज्र ओषधि, तू उत्पन्न होनेवाले शिशु की रक्षा कर। गर्भाण्ड को खा 
जानेवाले रोगक्रमि गर्भ में, चाहे पुत्र हो या कन्या, उसे पीड़ित न करें। वे गर्भो 
को नष्ट न करने पायें । यहाँ से, गर्भाशय से गर्भभक्षक रोगक्ृमिरूप राक्षसों को 
दूर कर । 

मा पुमांस स्त्रियं क्रन' का 'गर्मस्थ पुरुष को स्त्री न बना' यह अर्थ संगत भी 
नहीं है, क्‍योंकि गम में यदि वस्तुतः पुत्र है तो उसे पुत्री कौन बना सकता है? 
अगले ही मन्त्र में नारी गर्भाशय के दोष बताये हैं--'अप्रजास्त्वं मातंवत्सम्‌' 
(मन्त्र २६) अर्थात्‌ गर्भ स्थित न होने के कारण सनन्‍्तान न होना अथवा मृत 
सनन्‍्तान होना । ये रोग पिज्ध ओषधि द्वारा दूर किये जा सकते हैं। 

वेद में नारी की स्थिति को हीन और निनन्‍्दयय बतलाने के लिए जो मन्त्र प्रस्तुत 
किये जाते हैं, उनमें पहला है-- 

इन्द्रश्चिद्‌ घा तदब्नवीत्‌ स्त्रिया अशास्यं मन: । उतो अह ऋतु रघुम्‌ ॥ 
० ८।३३।१७ 

इस मन्त्र का अर्थ इस प्रकार किया जाता है--स्वयं इन्द्र ने कहा है कि स्त्री 
के मन पर झासन नहीं किया जा सकता। उसकी बुद्धि तुच्छ होती है। सायण ने 
भी इस मन्त्र का यही अर्थ किया है। पर इसका वास्तविक अर्थ यह है कि पुरुष के 
समान स्त्री भी विचार करने में स्वतन्त्र है। उसके विचारों का परिवार या समाज 
को लाभ मिलना चाहिए। इसलिए स्त्री के मन पर शासन या अंकुश नहीं लगाना 
चाहिए। इस मन्त्र में दूसरी बात यह कही गई है कि स्त्री का ऋतु रघु होता है। 
वेदिक कोश निधण्टु के अनुसार ऋतु शब्द का अर्थ बुद्धि और कर्म होता है। 
कह संस्कृत में रघु शब्द का एक भर्थ छोटा या तुच्छ भी होता है, पर वैदिक 
भाषा में इसका यह अर्थ कहीं नहीं मिलता । वेदों में यह शब्द विभिन्‍न विभक्तियों 
में तथा समस्तरूप में ३७ बार प्रयुक्त हुआ है और सबंत्र इसका अर्थ फुर्तीला, 
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क्रियाशील या वेगवान्‌ किया गया है।' फिर नारी के प्रसंग में ही इसका अर्थ 
तुच्छ' क्‍यों किया जाये ? 'उतो अह ऋतुं रघुम्‌' का सही अर्थ यह होगा कि तारी 
का ऋतु अर्थात्‌ उसकी बुद्धि और क्रियाशीलता बहुत तीत्र होती है। इस प्रकार 
यह मन्त्र नारी की हीनता का द्योतक न होकर उसकी गरिमा या प्रशंसा का 
द्योतक है। 

नारी की निन्‍दा करनेवाला या आर्यों की दृष्टि में उसे हीन सिद्ध करवेवाला 
सन्त्र इस प्रकार है -- “न वे स्त्रैणानि सख्यानि सन्ति सालावुकाणां हृदयान्येता'' 
(ऋग्‌० १०६४॥१५) । अर्थात्‌ स्त्रियों से मित्रता करना अच्छा नहीं होता, 
उनकी मित्रता लक्कड़बग्घे के समान ऋूर होती है। आपाततः यह मन्त्र स्त्री-निन्दा 
परक ही प्रतीत होता है। परन्तु पूर्वापर प्रसंग को देखने के बाद अथे करने पर 
वास्तविकता सामने आ जाती है । यह मन्त्र पुरुरवा और उवंशी के संवाद में आया 
है। पुरुरवा अत्यन्त कामासक्त है। उसे सन्मागं पर लाने के लिए स्वयं उवेशी का 
यह वक्‍तव्य है। भला स्वयं स्त्री अपनी निन्‍दा क्यों करने लगी ? इसका अभिप्राय 
यह है कि स्त्रियों के साथ अत्यधिक कामासक्ति ठीक नहीं होती। अन्ततः यह्‌ 
पुरुष के लिए लकड़बग्घे के समान घातक सिद्ध होती है। वेद में यत्र-तत्र अनेकत्र 
उपलब्ध नारी के स्तुतिपरक वचनों के रहते अल्पज्ञों द्वारा प्रस्तुत अर्थों को स्वीकार 
करने से तो वेद में वदतोव्याघात का दोष आरोपित होगा । 

कतिपय विद्वानों का मत है कि वैदिककाल में बहुपत्ती-प्रथा प्रचलित थी। 
ऋग्वेद (१०।१४५।१) तथा अथर्ववेद (३।१८१) के आधार पर वे कहते हैं कि 
वैदिककाल में एक पुरुष की कई पत्तियाँ हुआ करती थीं और स्त्रियों का सारा 
समथ अपनी सौतों के अनिष्ट-चिन्तन में बीतता था । वह मन्त्र यह है-- 

इमां खनाम्योर्षाध वोरुधां बलवत्तमाम्‌। 
यया सपत्नीं बाघते यया संविन्दते पतिस्‌॥ 

ऋग्वेद में इस सूक्‍त को उपनिषत्‌ कहने से ही यह स्पष्ट है कि इसका प्रति- 
पाद्य अध्यात्म है, अर्थात्‌ इसमें किसी आध्यात्मिक रहस्य का वर्णन हुआ है। यदि 
सपत्नियों के निवारण पक्ष में ही इस मन्त्र पर विचार किया जाये तो भी इतना 
तो स्पष्ट है कि उसमें यह कहीं नहीं कहा है कि किसी स्त्री की कई सौतें विद्यमान 
हैं और वह उनको नष्ट करके पति पर एकाधिकार प्राप्त करने के लिए प्रयत्न- 
शील है। इस मन्त्र में जो कुछ कहा गया है, वह ऐसी स्त्री के विषय में कहा गया 
हो सकता है जिसकी सौतें हैं तो नहीं, किन्तु निस्सनन्‍्तान होने के कारण उसे भय है 
कि कहीं उसका पति दूसरा विवाह करके सौत को ले न आये। मन्‍्त्रार्थ के अनुसार 


१. उदाहरणत: ऋग्‌० ४॥५।१३; ५॥२०।४; ५।४५।६; १०।४६॥२ 


स्त्रियों की स्थिति 5 7 


ऐसी स्त्री कह रही है कि मैं अमुक ओषधि' खोदकर लाती हुँ तथा उसका सेवन 
करती हूँ जिससे मैं सन्‍्तान उत्पत्त कर सकूंगी और सम्भावित सपत्नी के भय से 
मुक्त हो जाऊँगी। सन्‍्तानोत्प|दन् का सामर्थ्य प्रदान करनेवाली ओषधियों में यह 
सर्वाधिक बलवती है जिसके प्रयोग से कोई भी स्त्री सौत आने को रोक सकती है 
और इस प्रकार अपने पति को जीत सकती है । > 
भाष्यकारों के अशुद्ध अर्थों के कारण ही इस प्रकार की भ्रान्ति फैली है। वेद 
की दृष्टि में एकाधिक पत्नी का होना अत्यन्त विकेट है। ऋग्वेद में कहा है कि 
रथ में दोनों धुरों के बीच में जुता हुआ, कष्ठ से हिनहिनाता हुआ घोड़ा ऐसे चल 
रहा है, जैसे घर में दो पत्नियोंवाला पुरुष दोनों ओर से खींचा जाता हुआ, कष्ट में 
बकझक करता हुआ अपने दिन काठता है ।* 
वेद विधवाओं को अभिशष्त जीवन बिताने के लिए विवश नहीं करता। 
अपितु वे चाहें तो पुनविवाह करसे सुख-सुविधापूर्ण तथा सम्मानित जीवन-यापन 
के लिए स्वतन्त्र हैं। पति के मरने पर उसके पास बैठकर विलाप करना स्वाभा- 
विक है। कुछ काल के पश्चात्‌ वहाँ उपस्थित लोग उस विधवा को सान्‍्त्वना देते 
और ढाढस बंधाते हुए कहते हैं-- 
उद्दौष्ब॑नायंसि जीवलोक॑ गतासुमेतमुप शेष एहिं। 
हस्तग्राभस्य विधिषोस्तवेदं पत्युजंनित्वमभि सं बभुथ ॥ 
ज+ ऋ० १०।१८।८ अथवें ० १८।३॥२ 
हे नारि ! तू इस निष्प्राण पति के पास पड़ी हुई है । आ, जीवितों के लोक में 
आने के लिए उठ | तेरा पाणिग्रहण करनेवाले तथा भरण-पोषण करनेवाले पति 
की सन्‍्तान को तू पा चुकी है--इसी के पालन-पोषण में मन लगा | 
एतद्विषयक दूसरे मण्त्र में कहा गया है-- 
इय नारी पतिलोक वृणाना नि पद्चत उप त्वा मत्य॑ प्रेतम्‌ । 
धर्मं पुराणमनुपालयन्ती तस्ये प्र॒जां द्रविणं चेह घेहि॥ 
--अथवें ० १८।३। १ 
इस मन्त्र में मृत पुरुष को कहा जा रहा है कि प्राचीन काल से चली आ रही 
परम्परा के अनुसार हम तेरी पत्ती को पतिलोक (पतिगृह) में रक्खेंगे । अब तेरी 
सनन्‍्तान और सम्पत्ति की उत्तराधिकारिणी यही होगी। यह अधिकार उसी अवस्था 
में प्राप्त होगा जब वह देगर के साथ विवाह करके अथवा बिना विवाह के उसी 
घर में जीवन व्यतीत करेगी। किन्तु यदि वह अन्यत्र विवाह करके इस घर को 


४ १. अथवेबेद, काण्ड ४, सूक्त १७ के अनुसार वन्ध्यात्व अथवा अनपत्यता रोग 
अपामार्ग नामक ओषधि के प्रयोग से ठीक हो जाता है। 
२. उम्र घुरी वह्लिरापिब्दमानोअल्तयोनेव चरति द्विजानि: ।---१०॥१०१॥११ 
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छोड़ देगी तो वह इस अधिकार से वंचित हो जायेगी। 
विघवा के पुर्नाववाह का स्पष्ट विधान अधर्ववेद के निम्न मन्त्र में किया है--- 
या पूर्व पति वित्त्वाथान्यं विन्दतेष्परम्‌। 
समानलोको भवति पुनर्भृवापर: पति:॥ 
>+अथवें ० ६।५॥२७-२८ 
जो स्त्री पहले पति को प्राप्त करके पुनः उससे भिन्‍न पति को प्राप्त करती है, 
पुनः पत्नी होनेवाली स्त्री के साथ यह दूसरा पति एक ही गृहस्थलोक में वास 
करनेवाला हो जाता है। 
बेद में सती प्रथा या सहमरण का समथेत कहीं नहीं किया है। मृतपति के 
पास से हटकर पुनविवाह की अनुमति देनेवाला मन्त्र यह है-- 
अपइय युर्वाति तीयमानां जीवां मुतेस्य: परिणीयमानास्‌। 
अन्धेन यत्‌ तमसा प्रावृतासोत्‌ प्राकतो अपाचीसनयं तदेनाम्‌ ॥ 
-जैथर्व० १८।३।३ 
मैंने विधवा यूवति को मृतों के बीच से अर्थात्‌ श्मशान से जीवित ले जाई 
जाती हुई तथा पुनविवाह की जाती हुई को देखा है, क्योंकि यह पतिविरहजन्य 
दुःखरूप घोर अन्धकार से प्रावृत थी, इस कारण इसे पूवंपत्तीत्व से हटाकर दूसरा 
पत्नीत्व मैंने प्राप्त करा दिया है। 
मन्त्र का पूर्वाद्ध पुनविवाह के प्रत्यक्षदर्शी की ओर से कहा गया है तथा 
उत्तराद्ध पुनविवाह करानेवाले की ओर से | यहाँ यूवति शब्द द्रष्टव्य है। यदि 
विधवा नारी युवति है तो उसका दूसरा विवाह हो जाता ही अच्छा है--इससे यह 
घ्वनित होता है। सतीप्रथा का मूल जिस मन्त्र में बताया जाता है, वह इस प्रकार 
| इसा नारीरविधवा: सुपत्नोराञ्जनेन सपिषा सं विशस्तु । 
अनश्रवों अनमीवा: सुरत्ना आ रोहन्तु जनयो योनिमग्रे ॥ 
--ऋग्‌० १०।१८।७; अथवें० १८।३।५७ 
इस मन्त्र का सीधा अर्थ है--ये पति से युक्त नारियाँ (अविधवा:) पतित्रता 
बनकर सुगन्धित पदार्थों से सुशोभित होकर स्वगह में प्रवेश करें | वे अश्रुरहित, 
रोगरहित, सुन्दर आभूषण आदि से सुसज्जित तथा श्रेष्ठ गुणोंवाली सन्‍्तानों को 
जन्म देने में समर्थ स्त्रियाँ घर में पहले--आगे प्रवेश करें। इस मन्त्र में किसो ने 
जानबूझकर या अनजाने 'अग्रे” को 'अग्ने! बनाकर विधवा के पति के शव के साथ 
जल मरने की प्रथा को चालू किया और उसे सती का नाम दे डाला। परन्तु 
मन्त्रगत 'अविधवा नारी: शब्दों से सवंधा विस्पष्ट है कि यहाँ जो कुछ कहा गया 
है, वह 'सधवा' (पति से युक्त) नारी के विषय में कहा गया है। “अग्ने' पद मानने 
पर मन्त्रगत अन्य सभी दाब्द निरथेक या असंगत हो जाते हैं। मेक्समूलर ने इस 
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विषय में लिखा है--“विवेकहीन धर्म के ठेकेदार क्या कुछ कर सकते हैं, शायद 
यह उसका अत्यन्त ज्वलन्त उदाहरण है। एक सन्दर्म को तोड़-मरोड़कर, उसके 
अशुद्ध अर्थ करके और उसका मिथ्या विनियोग करके हज़ारों की हत्या कर दी 
गई ।”' 

प्रत्येक गृहस्थ के लिए यज्ञ करना अनिवायं है और पत्नी के बिना यज्ञ अधूरा 
हैं, क्योंकि 'अर्घों वा एव यो यज्ञस्य यत्पत्नी' (शत० २॥५॥२।२६) --पत्नी 
निस्‍्सन्देह यज्ञ का आधा भाग है। इसलिए पत्नी के बिना पुरुष यज्ञ करने का 
अधिकारी नहीं है---“अग्रज्ञो वा एब यो अपरनीक:'--तै ० ब्रा० २।२।२।६ 


१. पफांड 8 एशाहएड त6 ग्रा०४॥ वीिहाशा ग्राशक्ाए6 ण जी ढक 96 
09०6 ७ए ज्ा प्राइआएएए005 छ76९8-7000. ल्&ा० ॥8ए४6 06 [र्ड रण 
चा0एड8005 9९छ९॥ 38०070660 ०] प्ा6 ॥ण०गरो9 छा 8 9258929 
जंग ज़88 78200, ग्रांडराक्ाइ8०0 क्षात्‌ फ्रांधघएए०6. 
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न्त्येष्टि 


यजुवेद (४०।१७) में बताया है-- 
वायुरनिलममृतमथेदं भस्मान्त _ शरीरस । 
अर्थात्‌ जीवात्मा (वायुः) अपाधिव--अभौतिक (अनिलं) होने से नित्य 
अविनाशी (अमृतम्‌) है। किन्तु (अथ) शरीर (शरीरं) भस्म होने पर समाप्त 
हो जाता है (भस्मान्तम )। 
इससे स्पष्ट है कि वेद के अनुसार अन्त्येष्टि का अर्थ शरीर को जलाना है। 
आरयोँ में आज भी प्राय: यही रीति अपनाई जाती है, परन्तु पाइचात्य एवं तदनुयायी 
विद्वानों के अनुसार वेदिक काल में अन्त्येष्टि की दो रीतियों का प्रचलन बताया 
जाता है--शवदाह और समाधि, आर्थात्‌ शव को जलाना और धरती में गाड़ता । 
इस मत की पुष्टि में वेद के ये तीन मन्त्र प्रस्तुत किये जाते हैं-- 
ये निखाता ये परोप्ता ये दग्धा ये चोद्धिता:। 
सर्वास्तानग्न आ वह पितन हविषे अत्तवे ॥ 


ये अग्निदर्धा ये अनग्निदरधा भध्ये दिव: स्वधया सादयस्ते। 
त्वं तान्‌ वेत्थ यदि ते जातवेदः स्वधया यज्ञ स्वधया जुषन्ताम्‌ ॥ 
--अथवं ० १८।२।३४-३५ 
ये अग्निष्वात्ता ये अनग्निष्वात्ता मध्ये दिबः स्वधया मादयन्ते । 
तेम्यः. स्वराडसुनीतिमेतां. यथावद्न्तन्वद्भुल्पयाति ॥ यजु ० १६।६० 
वेदिक इण्डेक्स के लेखक 'अग्निदर्ध' और 'अनग्निदग्ध' शब्दों से क्रमशः शव 
के जलाये जाने और गाड़े जाने का ग्रहण करते हैं। इसी प्रकार वे 'निखाता' से 
धरतो में गाड़े गये, 'परोप्ता' से पारसियों की तरह जानवरों के खाने के लिए छोड़े 
गये तथा “उद्धिता:” से बूढ़ों के निराश्चित मरने के लिए छोड़ दिये गये का ग्रहण 
करते हैं। वे “अग्निष्वात्ता' का अर्थ अग्नि से खाये गये अर्थात्‌ जलाये गये और 
“अनग्निष्वात्त/' का अग्नि से न जलाये गये अर्थात्‌ गाड़े गये करते हैं । 
ये सभी अर्थ ऐसे लोगों द्वारा कल्पित हैं जो वेदमन्त्रों के गूढार्थ को नहीं 
समझते या समझना नहीं चाहते अथवा मन्त्र को उसकी समग्नता में न देखकर 
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उसके एक अंश का मनमाता अर्थ करने का प्रयास करते हैं। वेदार्थ की प्रक्रिया का 
हम पहले उल्लेख कर आये हैं। तदनुसार वेदीर्थ में सहायक शास्त्रों के आधार पर 
इन मन्‍्त्रों का अर्थ करने पर इनसे वेद का सर्वेज्ञानमयत्व (सर्वेज्ञानमयों हि सः, 
सर्व वेदात्‌ प्रसिध्यति--मनु ० ) ही सिद्ध होता है। 

यहाँ “निद्लाता' का अथं है खनिज विद्या में निष्णत और “परोप्ता' का अर्थ 
है बीज बोने अथवा क्ृषिविद्या में निष्णात । 'दग्धा:' से विदग्ध अर्थात्‌ मेघावी 
पुरुष अभिप्रेत हैं और 'उद्विता:' से सबका उत्तम हित करनेवाले समाजसेवियों का 
ग्रहण होता है। इसी प्रकार द्वितीय तथा तृतीय मन्त्रों में आये “अग्निदग्धा:” तथा 
अग्निष्वात्ता:' का अथं अग्निविद्या में पारज्भत विद्वान्‌ तथा 'अनग्निदग्धा:' व 
'अनस्निष्वात्ता:' का अर्थ अग्नि से इतर पदार्थविद्याओं में पारज्भुत विद्वान्‌ है। 
वत्तंमान में बच्चों, संन्यासियों तथा कुछ व्याधियों से ग्रस्त लोगों को गाड़ने या 
जल में प्रवाहित करने की प्रथा है, परन्तु यह सब अवेदिक अथवा अनार्योचित है। 
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प्रायः यह माना जाता है कि वैदिककालीन दासन-व्यवस्था मूलतः राज- 
तन्त्रात्मक थी। वेद में पाये जानेवाले राजा, सम्राट्‌, स्वराट्‌, एकराट्‌, विराट, 
अधिराट्‌ आदि शब्दों से भी ग्रही ध्वनि निकलती है, परन्तु राजसत्ता को स्वीकार 
करनेवाले विद्वान भी यह निश्चय नहीं कर पाये कि इसका स्वरूप वंशानुगत था 
या निर्वाचन पर आधारित । उदाहरणाथथे--वैदिक इण्डेक्स के अनुसार यह सर्वथा 
स्पष्ट है कि जहाँ अनेक स्थितिथों में राजसत्ता में वंशानुक्रम देखा जाता है, वहाँ 
अन्य परिस्थितियों में उसमें चुनाव प्रक्रिया का उल्लेख भी हुआ है। फिर यह 
स्पष्ट नहीं है कि यह चुनाव केवल राजपरिवार के सदस्यों में से ही करना होता था 
या कोई भी उपयुक्त व्यक्ति इसका अधिकारी हो सकता था । 
वैदादिशास्त्रों को देखने से पता चलता है कि राजा के चुनाव में किसी न 
किसी रूप में सभी प्रजाजन भाग लेते थे । वेद में प्रजाजनों के लिए 'बिज्ञ' शब्द का 
प्रयोग हुआ है । अथरववेद ३।४।२ में कहा है कि देश में रहनेवाली समस्त प्रजायें 
राज्य करने के लिए तेरा वरण करें, तुझे चुनें--'त्वां बिशो वुणतां राज्याय' । 
सायणाचायय द्वारा उद्धृत श्रौत, आपस्तम्ब तथा बौधायन सूत्रों के अनुसार 'बिज्ञ 
का अथे है राष्ट्र अथवा राज्य की समस्त प्रजा । कात्यायन ने 'बिज्ञ' का अर्थ जाति 
किया है। अथवंवेद ३।४।१ में कहा है--'सर्बास्त्वा राजन्‌ प्रदिशों छृयन्तु--- 
समस्त दिशाओं के वासी तुझे आदरपुर्वक बुलायें और तेरा स्वागत करें। राजा पर 
समूचे राष्ट्र के योगक्षेम का उत्त रदायित्व होता है । इसलिए उसके चुनाव में छोटे- 
छोटे माण्डलिक राजाओं (वत्तंमान में गवनंरों) से लेकर साधारण से साधारण 
व्यक्ति को अपनी सम्मति देने का अधिकार है। वेद ने इस सिद्धान्त की बड़े स्पष्ट 
शब्दों में घोषणा की है--- 
ये राजानो राजकृतः सुता पग्रासण्यह्रच ये। 
उपस्तोन्‌ पर्ण मह्य॒ त्वं सर्वान्‌ कृण्वयभितो जनान्‌ ॥ 
--+अथवं० ३।५॥७ 
राजा के निर्वाचन में भाग लेनेवाले लोगों (8६००७] (०॥०४०॥ण (४६ 
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९९०४०॥ ० ॥॥० 8) को 'राजक्ृत:' (राजा को बनानेवाले) कहा गया है। 
वैदिक समाज चार वर्णों में विभक्त है। ऐतरेय ब्राह्मण (८।२८) तथा तैत्तिरीय 
(१।७।८) के अनुसार राजा के राज्यारोहण से पूर्व ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्य और 
शूद--चारों की अनुमति प्राप्त होना आवश्यक था। शतपथ (६।३।२।५) में 
लिखा है-- 

ता अस्मा इष्टा: प्रीता एतं सर्वेभनुमन्‍्यते । ताभिरतुमत: सुयते यस्म वे राजा, 
नो राज्यमनुमन्यते स राजा भवति, नस यस्मे न । 

अन्यत्र (शत० ५॥३।५।३१-३७ तथा ५॥२।३।४) में इस विषय का विस्तृत 

विवेचन करते हुए कहा है कि जब तक राजा को ब्राह्मणों, क्षत्रिणें, बैश्यों तथा 
पृथिवी पर रहनेवाले सभी वर्णों तथा वर्गों का समर्थन और उनकी अनुकूलता 
प्राप्त न हो तब तक उसका अभिषेक नहीं हो सकता । 

वेदिक काल के 'राजक्नत' ब्राह्मणकाल में 'रत्ती' तथा रामायणकाल में 'राज- 
कर्त्ता' कहलाने लगे। राम और भरत का निर्वाचन उन्हीं लोगों ने किया था।'* 
ऐसा प्रतीत होता है कि प्रजा द्वारा राजा का निर्वाचन प्रत्यक्ष (077९0) न होकर 
प्रजा के विभिन्‍न वर्गों के निर्वाचित प्रतिनिधियों द्वारा होता था । 

सिद्धान्ततः राजा में अपेक्षित गुणों के आधार पर ही निर्वाचन ढ्वारा राजा की 
नियुक्ति होती थी। तथापि इतिहास की दृष्टि से वंश्ञानुक्रम में इस पद को प्राप्त 
करनेवाले अनेक राजाओं के नाम भिलते हैं। ऐसा आज भी हो रहा है । जवाहर- 
लाल नेहरू के बाद इन्दिरा गांधी और इन्दिरा गांधी के बाद राजीव गांधी इसके 
प्रत्यक्ष उदाहरण हैं। निर्वाचन अवश्य हुआ है, पर निर्वाचन में वही सफल होते रहे 
हैं, और यह सब भारत में लोकतन्त्र के अन्तगंत हो रहा है। यह अकारण नहीं 
है। व्यक्तित्व का निर्माण करने में जहाँ पृवंजन्म के संस्कार और इस जन्म का 
पुरुषार्थ सहायक होता है, वहाँ पैतृक संस्कार तथा पारिवारिक परिवेश एवं वाता- 
वरण की भूमिका भी कम महत्त्वपूर्ण नहीं होती । जहाँ चौबीसों घण्टे राजनीतिक 
दावपेंच और शा|सन-व्यवस्था की चर्चा होती हो, राजनेताओं की भीड़ लगी रहती 
हो, पारिवारिक जनों को न केवल राजनीतिशास्त्र का पाठ पढ़ाया जाता हो, 
अपितु व्यावहारिक प्रशिक्षण भी मिलता रहता हो--बाप-दादा के समय से यही 
पेशा चला आता हो, उसका राजनीति में दक्ष हो जाना, सवंत्र सम्पकंसूत्र कायम 
हो जाना और इस कारण जनता की नज़रों में चढ़ जाना स्वाभाविक है। फलतः 
उसकी सफलता की सम्भावना बढ़ जाती है। प्रधानमन्त्री आदि तो वह अर्जित 
योग्यता के आधार पर चुना जाकर ही बनता है, परन्तु परिस्थितियाँ उसे योग्यता 


१. समेत्य राजकर््तरः समामीयुः द्विजातय:--वा० रा० अ० काण्ड ६७।२; 
समेत्य राजकर्त्तारों भरतं वाक्यमत्र्‌ वत्‌--वा० रा० अ० काण्ड ७९।१ 
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प्राप्त करने का अवसर प्रदान कर देती हैं। इस प्रकार वंशानुक्रम चलता है। परन्तु 
अन्ततः नियुक्ति निर्वाचन के द्वारा ही होती है । वेदिक काल में यही परम्परा थी । 
अथरवेबेद में एक मन्त्र द्वारा राजा को सावधान भी किया गया है-- 
आ  त्वाहाबंमन्तरमूर्शुवस्तिष्ठाविचाचलत्‌ । 
विशस्त्वा सर्वा वाउछन्तु मा त्वद्राष्ट्रमचि अशत्‌ ॥ 
--अथवं० ६।८७।१; ऋग्‌० १०१७३॥१ 
(विश्स्त्वा सर्वा वाउछस्तु) समस्त प्रजा तुझे हृदय से चाहें। देख, कहीं तेरे 
दोष से (राष्ट्रम्‌) राष्ट्र (त्वत्‌) तेरे हाथ से ( मा अधिश्रश्त्‌) न फिसल जाये। 
अर्थात्‌ जब तक प्रजा चाहेगी तब तक ही तू सत्ता में रहेगा | यदि तेरा शासन ठीक 
नहीं होगा तो सत्ता तेरे ह/थ से निकल जायेगी । यह कोरी घमकी नहीं है। “राजा 
वे प्रकृतिरुझजनात्‌'-- प्रजा का रंजन करने से ही राजा की यह संज्ञा है। अथर्ववेद 
१५।८।१ में कहा है - 'सो5रज्यत ततो राजस्थो$जायत' उसने प्रजा को प्रसन्न 
रक्‍खा, इसलिए वह राजा कहलाया। महाभारत में कहा है-“रंजिताइच प्रजास्सर्वा 
तेन राजेति शब्यते! (शा० प० ५६।१२५) । जो राजा अपने कार्यों द्वारा प्रजा 
को दुःखी या असन्तुष्ट रखता है, उसे राज्य-च्युत कर दिया जाता है। इतिहास में 
इसके अनेक उदाहरण मिलते हैं । राजा राष्ट्रपति या गणपति को सामान्य संज्ञा 
है। उसे संविधान के अन्तर्गत ही शासन करने का अधिकार है । एकाधिकार अथवा 
अधिनायकवाद के विरुद्ध चेतावनी देते हुए शतपथ ब्राह्मण में लिखा हैं-- 
. राष्ट्रमेव विश्याहन्ति तस्माद्राष्ट्री विशं घातुक: । विशमेव राष्ट्रायाद्यां करोति 
तस्माद्वाष्ट्री विशमत्ति न पुष्टं पश्ुं मन्यत इति ।--शत० १३।२।३१ 
यदि राजवगं प्रजा से स्व॒तन्त्र होगा तो वह प्रजा को ऐसे खा जायेगा, जैसे 
हिंसक पशु अन्य हृष्ट-पुष्ट पशु को मारकर खा जाता है। 
किन गुणों से युक्त व्यक्ति को राजा बनाना चाहिए, इस विषय में ऋग्वेद 
१०१६७। ३ में कहा है-- 
सोमस्य राज्ञो वरुणस्थ धर्मणि बृहस्पतेरनुमत्या उ दार्मणि। 
तवाहमद्य मघवलन्नुपस्तुता धा्तावधातः कलज्ञाँ अभक्षयम्‌ ॥ 
इस मन्त्र की मानो व्याख्या करते हुए मनु ने लिखा है-- 
इन्द्रानिलयमार्काणाभग्तेश्चत वरुणस्थ च। 
चत्दवित्तेशयोद्चेव मात्रा निह त्य शाइवती: ॥---७।४ 
राजा को इन आठ गुणों से युक्त होना चाहिए-- 
१. इन्द्र (वृष्टिकारक शक्ति) जैसे भरपूर जल बरसाकर जगत्‌ को तृप्त 
करता है, वैसे ही राजा अपनी प्रजा को हर प्रकार का ऐडवर्य, मौतिक सुख- 
सुविधायें प्रदान करनेवाला हो । 
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२. जैसे वायु सब प्राणियों को प्राणवत्‌ प्रिय होता है और सर्वत्र व्याप्त होकर 
उनके हृदय की बात को जानता है, वैसे ही राजा को सबका प्रिय होना चाहिए 
और गुप्तचरों द्वारा उसे प्रजा की बातों की जानकारी होनी चाहिए। 

३. जैसे यम (ईश्वर की नियामक शक्ति) सारे विश्व को नियन्त्रित करता 
है और सबको धमंपूर्वेक अर्थात्‌ न्‍्यायानुसार सबको दण्डित करता है, वैसे ही राजा 
को निष्पक्ष होकर विधान के अनुसार प्रजा का नियमन क रना चाहिए । 

४. अरक--जैसे सूर्य अपनी किरणों द्वारा बिना सन्तप्त किये जल ग्रहण 
करता है, वैसे ही राजा का कत्तैव्य प्रजा को पीड़ित किये बिना कराधान करना 
है। 

५. अग्नि-जैसे अग्नि अशुद्धि का नाश करती है, उसी प्रकार राजा अपराध, 
हानि एवं दुष्टता का नाश करके प्रजा को पीड़ित करनेवालों का प्रभावशाली ढंग 
से दमन करे । 

६. बरुण--जंसे जल, अपने मँवररूपी पाश में किसी को फंसा लेता है, 
वैसे ही राजा अपराधियों और षड्यन्त्रकारियों को बाँधकर रक्‍्खे । 

७. चन्द्र--जिस प्रकार चन्द्रमा सबको आनन्द व शीतलता प्रदान करता है 
और हर कोई चन्द्रमा को देखकर प्रसन्न होता है, उसी प्रकार प्रजा को शान्ति 
* प्रदान करनेवाला हो, प्रजाजन उसे देखकर प्रसन्नता अनुभव करें| 

८. वित्तेश -जेसे कुबेर (घनाढ्य) के पास किसी वस्तु की कमी नहीं होती 
और वह सबको उदारतापूर्वक ऐड्वर्य प्रदान करता है, बसे ही. राजा के शासन में 
प्रजा को किसी वस्तु का अभाव नहीं होना चाहिए। 

वेद में राजा को जिन गुणों या शक्तियों से सम्पन्त माना गया है, यह 
आवश्यक नहीं कि वेदिक राजा सदा इन सबपर खरे उतरते रहे हों। पर इस 
विषय में सन्देह नहीं किया जा सकता कि -- 

१. वैदिक आर्य अपने राजा को आदर्श मानकर उसमें उन गुणों को देखना 
चाहते थे और कुशासन का दोषी होने पर उसे पदच्युत भी कर सकते थे । 

२. अधिकांश राजा उन कसौटियों पर खरा उतरने का प्रयत्न करते रहे 
होंगे । 

“स विद्योपनु व्यचलत्‌, त॑ सभा च समितिइच सेना च सुरा चानुव्याचलन/ 
(अथवें० १५।६) वह (राजा) प्रजा के अनुकूल चलता था तो सभा, समिति तथा 
सेना भी उसके अनुकूल चलती थी । 

बेद ने शासन-व्यवस्था को अनेक व्यक्तियों की सहायता से चलनेवाला बताया 
है--“व्याचिष्टे बहुपाप्ये यतेम हि स्व॒राज्ये” (अथर्व० ५।६६।६)। शासन-व्यवस्था 
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की ज़िम्मेदारी तीन पर होती थी-सभा, समिति और आमन्त्रण ।' इन्हीं को आज- 
कल क्रमश: लोकसभा, राज्यसभा तथा मन्त्रिपरिषद्‌ कहा जाता है। वेद में आये 
गणपति, विद॒पति, अमात्य, सचिव, अधिवक्ता, सेनानी आदि पदों से पता चलता 
है कि वैदिक काल में एक संवंधानिक तथा व्यवस्थित राजतन्त्र था जो प्रशासनिक 
दृष्टि से अनेक विभागों में विभक्त था, परन्तु यह सारी व्यवस्था लोकतन्त्र पर 
आधारित थी । 
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डा० क्ुष्णताल विरक्चित 
वेदिक यज्ञों का स्वरूप--पशुवलि के विशेष सन्दम में 


| च्केऊछ ल्विबल्यस्य मजे 


श्रो बलराम जाखड़ अध्यक्ष लोकसभा, लिखते 
हैं--आज देश में विघटनकारी तत्त्वों द्वारा प्रादेशिकता, 
जातीयता आदि पर आधारित संकीर्ण विचारों को बढ़ावा 
देकर जनमानस को भ्रमित करने का जो प्रयास हो रहा 
है उसे रोकने के लिए आवश्यक है कि हम अपने देश के 
अतीत और उसकी सभ्यता का सही मृल्यांकन करें। 
स्वामी विद्यानन्द सरस्वती की कृति 'आर्यों का आदिदेश 
और उनकी सम्यता” निश्चय ही राष्ट्र में एकता की 
भावना को उभा रने में सहायक होगी | स्वामीजी ने इस 
मत की पुष्टि में अनेक प्रमाण प्रस्तुत किये हैं कि आयेजन 
इसी देश के आदिवासी हैं और वेद मानव को ईइवरप्रदत्त 
आदि ज्ञानपुंज है। (भूमिका से ) 


श्रो कृष्णचन्द्र पनत रक्षामन्त्री भारत, के मत 
में---स्वामी विद्यानन्द सरस्वती का यह शोधनिबन्ध 
भारत के आदिकालीन इतिहास पर एक ऐसा प्रकाश 
डालने का प्रयास है जिसमें भारत में रहतेवाली सभी 
जातियों, धर्मों और भाषाओं के लोग अपने आपको वैदिक 
काल के सभ्य और सुसंस्क्रत समाज से सम्बद्ध होने पर 
निस्सन्देह गौरवान्वित अनुभव कर सकें | 


इतिहासवेत्ताओं को यह पुस्तक रुचिकर लगेगी क्यों- 
कि इसमें हमारे इतिहास की एक नयी व्याख्या की गई 
है । यह पुस्तक हमारे अतीत सम्बन्धी शोधकार्यों में 
आदर का स्थान पायेगी और अन्य विद्वानों को भी इस 
सामग्री के आधार पर चिन्तन और जोध के लिए प्रेरित 
करेगी । ( प्रस्तावना से ) 


ग्रन्थकार 


स्वामी विद्यानन्द सरस्वती बैदिक सिद्धान्तों के ममेज्ञ विद्यान्‌, यशस्वी लेखक 
तथा कुशल वक्ता हैं । संस्कृत वाहमय में वैदिक, जैन तथा बौद्ध आचार्पों द्वारा 
स्थापित सूत्र।त्मक दशनशास्त्र की परम्परा, का आधुनिककाल में प्रतिनिधित्व 
करने का श्रेय स्वामी विद्यानन्द सरस्वती को है। स्वामीजी की प्रतिपादन शली 
का अपना वेशिष्ट्य है। वेद, उपनिषद्‌, 
दर्शनशास्त्र तथा प्राचीन इतिहास आदि 
विभिन्‍न विषयों पर संस्कृत, हिन्दी तथा 
अंग्रेज़ी में आपने लगभग दो दर्जन मौलिक 
ग्रन्थों की रचना की है जिनमें से अनेक 
केन्द्रीय एवं प्रादेशिक सरकारों तथा स्वयं- 
सेवी संस्थाओं द्वारा पुरस्कृत हैं | पूर्वाश्रम में. 
प्रिंसपल लक्ष्मीदत्त दीक्षित के नाम से प्रख्यात 
स्वामी विद्यानन्दजी ने ५० वर्ष तक शिक्षा- 
क्षेत्र में काये कियः हैं। लगभग २० वर्य तक 
वे डिग्री ज्था पोस्ट ग्रेजुएट कालेजों के 
आचार्य पद पर प्रतिष्ठित रहे हैं। आपकी 
योग्यता तथा सेवाओं के उपलक्ष्य में भारत 
के राष्ट्रपति ने आपको पंजाब विश्वविद्यालय के प्रतिष्ठित सदस्य के रूप में 
मनोनीत किया । कुछ समय तक आपने गुरुकुल विश्वविद्यालय ब॒न्दावन के आचार्य 
पद को भी सुशोभित किया । वर्षों तक आप गुरुकुल कांगड़ी विश्वविद्यालय की 
विद्यासभा (सेनेट) तथा उसकी अनेक उच्चस्तरीय समितियों के सदस्थर रहे। 
पंजाब, हरियाणा व दिल्‍ली की अनेक धार्भिक सांस्कृतिक, शैक्षणिक तथा सामाजिक 
संस्थाओं से आपका निकट सम्बन्ध रहा है । 
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